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श्रीमान्‌ पंडित ग्रवर श्री टोडरमल्न जी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक 
न्‍थ की रचना की है। उसका सातवाँ अधिकार अत्यन्त उपयोगी है 
क्योंकि वस्तुस्वरूप जैन धर्म है; तथापि उसके अनुयायी उसे कुल्नधर्म 
मान बैठते है और स्वयं वस्तुस्व॒॑रूप घ्म के अनुयायी हैं--ऐसां मानकर 
श्रद्धा,ज्ञान, चारित्र, तप, स्वाध्याय, प्रत्याख्यान, पुरय, नवतत्त्व, अनुम्रक्षा, 
निश्चय ओर व्यवहारादि में केसी गम्भीर भूलें करते हँ--उस्रका 
सातवें अधिकार में अत्यन्त सुन्दर निरूपण किया गया है| इस अधिकार 
पर पूज्य श्री कानजी स्वामी न अपनी अत्यन्त राचक शेली से 
विशद्‌ रीति से बीर सं? २४७६ में प्रवचन किये थे ओर बे सोनगढ़ से 
प्रकाशित होने वात्नी “श्री सदुगुरु प्रवचन प्रसाद”? नामकी हस्तलिखित 
(गुजराती) दैनिक पत्निका में क्रमशः दिये जा चुके हैं। उन्हीं को संक्षिप्त 
करके यह्द पुस्तक प्रकाशित की गई है । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक के प्रथम छह अधिकारों के प्रवचनों का संज्षिप्त 
सार “मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें? ( भाग-१ ) के रूप सें श्री जैन 
स्वाध्याय मंद्रि ट्स्ट की ओर से बीर सं० २४७६ में प्रकाशित हो चुका 
है, ओर दूसरा भाग आपके हाथ में है | पूज्य गुरुदेव के श्रीमुख से प्रगट 
हुई इन किरणों द्वारा मोक्ष का सागे सदेव प्रकाशसान रहे । 


आचाये कल्प श्री टोडरमलजी साहव का महान उपकार है 
जिन्होंने इतनी सरलता से उन सब बातों को बहुत ही सन्दर ढंग से 
स्पष्ट किया है कि जो मोक्षमार्ग के साधक जीव की साधना फे मार्ग में 
अटक जाने के स्थान आते है जिससे कि साधक कहीं री न अटक कर 
यथाथ माग सें ज्ञग जावे । 


४ 


दसरा उपकार है पृज्य श्री गुरुतेच का जिन्होंने श्री पण्डितजी के 
विषय को विशदरूप से स्पष्टीकरण करके हम साधकों के लिये मार्ग को 
ओर भी सरल बनाया । 


“श्री सदुगुरु प्रवचन प्रसाद” में प्रकाशित प्रवचतों को संक्षिप्त 
करने में भाई श्री शिवलाछ देवचन्द दोशी वक्कील राजकोटबालों ने अच्छा 
सहयोग दिया है; उसके लिये उनका आभार मानते हैं। 


गुजराती पुस्तक का हिन्दी अनुवाद भा० श्री मगनलाल जी जैन 
ने किया उसको आद्योपान्त सिज्ञान करने आदि का कार्य ब्रह्मचारी भाई 
गुन्नावचन्दजी ने किया उसके लिये उनका भी आभार मानते हैं । 


सोनगढ़ रामजी माणेकचन्द दोशी 
बीर सं० २४८३ प्रमुख--श्री जैन स्वाध्याय मंदिर ट्स्ट 
पोष बढ़ी १४ सोनगढ़ ( सोराष्ट्र 
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४४ श्री सिद्ध भ्यः नमः के 
४४ श्री सोक्षमाग प्रकाशकेध्यः नमः ४ 


9०१4 
अध्याय सातवदा 
जेनमताजुयायी मिथ्यादृष्टियों का स्वरूप 
[ वीर सं० २४७६ माघ शुक्ला १०, शनि, २४-१-५३ ] 
दिगम्वर सम्प्रदायमें सच्चे देव-गुरु-शाखरकी सान्‍्यता होने पर 
भी जीव मिथ्यादृष्टि किस प्रकार हैं ? वह कहते हैं। वेदान्त, बोद्ध, 
श्वेताम्बर, स्थानकवासी आदि जैन सतका अनुसरण करनेवाले नहीं 
हैं;।--यह वात तो इस शाल्फे पाँचवें अधिकारमें कही जा चुकी है। 
यहाँ तो यह कहते हैं कि--जो वीतरागकी प्रतिमाको पूजते हैं, नग्न 
भावलिंगी मुनिको मानते हैं, उनके कहे हुए शाझोंका अभ्यास करते 
हैं--ऐसे जैनमतानुयायी भी किस प्रकार मिथ्यादष्टि हैं। 

“सत्ता स्वरूप” सें श्री भागचन्दजी छाजड़ ने कहा है कि 
दिगम्बर जैन कहते हैं कि--हम तो सच्चे देवादिको मानते हैं इस- 
लिये हमारा गृह्दीत सिथ्यात्व तो छूट ही गया है । तो कहते हैं कि-- 
नहीं; तुम्हारा गृहीत मिश्यात्व नहीं छूटा है; क्‍योंकि तुम गृहदीत 
सिथ्यात्वको जानते द्वी नहीं । अन्य देवादिकों सानना ही ग्रहीत 
मिथ्यात्वका स्वरूप नहीं है । सच्चे देव-गुरु-शाख्रकी श्रद्धा बाह्ममें 


भी यथार्थ व्यवहार जानकर करना चाहिये; सच्चे व्यवद्दारको जाने 
१ 


र्‌ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


बिना कोई देवादिकी श्रद्धा करे तो वह भी ग्रहीत मिथ्यादष्टि है। 
यहाँ तो अगृह्दीत मिथ्यात्वकी बात-करते हैं-- 


इस भव तरुका मूल इक जानहु मिथ्या भाव | 
ताकों करि निमूल अब, करिए मोक्ष उपाव ॥ १ ॥। 


--इस संसाररूपी वृक्षुकी जड़ एक मिथ्यात्व भाव दी है; उस 
मिथ्यात्व भावका यदि समूल नाश करदे तो मोक्षका उपाय होता है। 

जो सच्चे देवादिको मानते हैं वे जैन हैं; उनके अतिरिक्त अन्य 
जीव तो जैन भी नहीं कहलाते; और जो जैन हैं तथा जिन आज्ञाकों 
मानते हैं उनके भी मिथ्यात्व रहता है। -उसका यहाँ वर्णन करते 
हैं । जिन्होंने दिगम्बर सनातन जैनकुलमें जन्म लिया हो, वे जिन- 
आज्ञाका पालन करते हैं, किन्तु देवादिका यथाथे स्वरूप कैसा होता 
है उसकी उन्हें खबर नहीं है इसलिये उनके भी मिथ्यात्व होता है । 
अठारह दोष रहित स्वेज्ञ बीतरागकों देव मानते हैं; नग्न दिगम्बर 
अट्ठाईस मूल गुणोंके धारी जो झुुनि-उन्हें गुरु मानते हैं और उनके 
कहे हुए शास्त्रोंकी मानते हैं,--उन्हें भी आत्माके यथार्थ स्वरूपका 
भान न होनेसे मिथ्यात्व होता है। जिन्हें सच्चे देवादिकी खबर 
नहीं है उनकी तो यहाँ वात ही नहीं है । जिन्हें आत्माका यथाथे भान 
हुआ हो उन्हें तो सच्चे देवादिकी सच्ची श्रद्धा ओर भक्ति आदि आये 
विना नहीं रहते । भले ही नाम न लें, किन्तु उनके अंतरमें तो भक्ति- 
भाव होता है। यहाँ तो उन मिथ्याहष्टियोंकी बात करते हैं जिन्हें-- 
दिगस्वर जैन सम्प्रदायमें जन्म लेकर--सच्चे देवादिकी श्रद्धा द्ोती है 
किन्तु यथार्थ आत्माका भान नहीं होता । 


सातवाँ अध्याय - 


हम तो सनातन जेन धर्मावलम्बी हैं और-बोतरागको- आज्ञाका 
पालन करते हैं--ऐसा माननेवाले जैन भी मिथ्यादृष्टि होते हैं। उस 
मिथ्यात्वका अंश भी बुरा है, इसलिये वह सूक्ष्म मिथ्यात्व भी छोड़ने 
याग्य हे । | 


अब कहते हैं कि जिनागममें निश्चय-व्यवहाररूप वर्णन हे; 
उसमें यथार्थेका नाम निश्चय और उपचारका नाम व्यवहार है। षढर 
खण्डागम और समयसारादिकों आगम कह्म जाता है; उनमें जैसा 
.निश्चय-व्यवहारका स्वरूप कहा गया है वैसे स्वरूपको जो यथावत्त्‌ 
नहीं जानते और विपरीत मानते हैं वे भी मिथ्यादष्टि हैं । उनकी यहाँ 
बात करते हैं। 


मात्र निश्चयनयावलम्धी जेनाभासोंका वर्णन 


जो अकेले निश्चयनयको मानते हैं किन्तु व्यवहारको मानते ही 
नहीं-ऐसे मिथ्यादृष्टि जीबोंका स्वरूप कहते हैं. | कोई कोई जीव 
'निश्चयकों न जानकर सात्र निश्चयाभासके श्रद्धानी बनकर अपने को 
मोक्षमार्गीं मानते हैं वे लिश्चयके स्वरूपको नहीं जानते । हमें सोक्ष- 
सांग प्रगट हुआ हे--ऐसा थे सानते हैं ओर अपने आत्माका सि 
समान अनुभव करते हैं, किन्तु स्वयं प्रत्यक्ष संसारी होने पर भी 
अमसे अपने को वतंमान पर्यायमें सिद्ध समान मान रहे हैं वही 
मिथ्यादष्टि--निश्चयाभासी हैं। जैन कुलमें जन्म लेकर, समय- 
सारादि शास्त्र पदूकर भी जो अपनी सति कल्पलासे पर्यायमें होने- 
वाले विकारको नहीं मानते थे मिथ्याचष्टि हैं। 


४ मोक्षमाग प्रकाशक की किरणें 
संसारपर्यायमें मोक्षपर्यायकी मान्यता वह भ्रम है 


आत्माकी पयोयमें रागादि हैं वह संसार है; वह प्रत्यक्ष होने 
पर भी संसारपर्यायकों मोक्षपयौय मानना सो भ्रम है| एक समयमें 
दो पयीयें नहीं होती--संसारपर्यायके समय सिद्धपयाय नहीं 
होती और सिद्धपयायके समय संसारपयीय नहीं होती । आशद्मासें 
राग या विकारी पर्याय अपने कारणसे--अपने अपराधसे होती है; 
डसे कर्मके कारण माने--अथवा अपने परिणाम न माने, किन्तु 
जड़के परिणाम माने वह निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टि है। 'सिद्धसमान 
सदा पद भेरो” शास्त्रमें आत्माको सिद्ध समान कहा है बह कथन 
द्रव्य दृष्टिसे है। आत्मामें सिद्ध होनेकी शक्ति त्रिकाल विद्यमान है 
इस अपेक्षासे कहा है; किन्तु पर्याय अपेक्षासे सिद्ध समान नहीं 
कहा । स्वभावकी दृष्टिसे विकारका नाश हो जाता है;--इस अपेक्षासे 
विकारकी अभूताथ-व्यवहार कहा है । 

अंतरमें छट्ठे गुशस्थानकी. मुनिदशा होतीं है तब बाह्ममें 
यथाथ नग्नता होती है-।-इसे यथार्थ समझता चाहिये । सात्र- नग्न-हो 
जाये वह मुनित्व नहीं है; तीन कषायोंका नाश होने पर नग्नदंशा तो 
सहज ही हं।ती है; किन्तु नग्नदशा न हो और मुनिपना मानले, “तो 
बह भी ठीक नहीं हे। 

पयोयकी अपेक्षासे संसारी ओर सिद्ध एक समान नहीं हैं। 
जिसप्रकार राजा और रंक मनुष्यताकी अपेक्षा समान हैं, उसी 
प्रकार सिद्ध ओर संखारी जीवत्वको अपेक्षासे एक-से हैं। मंति- 
श्रतादि चार ज्ञान भी पूर्ण केवलज्ञानरूप दशाकी अपेक्षासे अनन्त्यें 


सातवाँ अध्याय प्र 


भागरूप हैं; तो फिर मिथ्यात्मकी पर्याय जो कि संसार भाव है उसे 
ओर सिद्ध पर्यायकों समान मानना वह श्रमणा है | पर्यायमें अनादि 
से शुद्धवृशा ही हो तो संसार कैसा ? चोदहवें गुणस्थानमें भी औद- 
यिकभाव--असिद्धत्व है । इसलिये पर्यायमें 'हम सिद्ध हैं'--ऐसा जो 
मानता है बह मिथ्याहष्टि है । 
जीवके दो भेद हैं--सिद्ध और संसारी | जीव चौदहवें गुण- 
स्थान तक संसारी कहलाता है। शास्त्रमें पर्याय बुद्धि छुड़ानेके लिये 
द्रव्य दृष्टिकी बात कही हो वहाँ निश्चयाभासी जीव पर्यायकों नहीं 
मानता; इसप्रकार वह द्रव्यकी भूल करता है, यह बात कही | अब, 
केवलज्ञान पर्यायमें क्‍यों भूल करता है वह बात करते हैं। 
ओर कोई अपने में केवलज्ञानादिका सद्भाव मानता है; अनंता- 
नन्दू-बीये आदि वतेसानमें प्रगट हैं ऐसा मानता है; किन्तु वर्तमान 
पर्योयमें तो अपने में ज्ञायोपशसिक भावरूप सति-श्रुतादि ज्ञानका 
सद्भाव है ओर ज्ञायिक भाव तो कर्माका क्षय होने पर ही होता है; 
तथापि श्रमसे कम क्षयके विना भी अपने में क्षायिकभाव सानता है 
चह भी मिथ्यारृष्टि है। जो इस पर्यायके स्वरूपको नहीं जानते ऐसे 
जीव जैन मतमें होने पर भी मिश्यादृष्टि हैं--बह वात कही । 
भर भर ५८ 
[_ चीर सं० २४७६ माघ शुक्ला ११, रविवार, २५-१-५३ ] 
शास्त्रसें फेबलज्ञान, केवलद्शेन, अनंतानंद आदि स्वभाव 
शक्ति-अपेक्षासे कहे हैं; क्योंकि सब जीबोंमें उन रूप द्ोनेकी 
शक्ति है। 


ल्‍्शी 


मोक्षमाग प्रकाशक की किरणें 


तीन ग्रकारकी विपरीत मान्यता 

(१) आत्माका स्वभाव क्रेवलज्ञान शक्तिरूपसे है, उसे कोई 
व्यक्त--पर्यायमें हे ऐसा माने तो वह निश्चयाभासी समिध्यारंष्टि है । 

(२ ) आत्मामें केवलज्ञान सत्तारूप है, अथौत्‌ पर्यौयमें वह 
प्रगट है किन्तु कमके कारण रुका हुआ है--ऐसा जो मानता है वह 
व्यवद्याराभासी मिग्याइरट्टि है; क्योंकि जड़कमके कारण पर्योय रुकी 
है--ऐसा मानना वह मिथ्यात्व है। 

(३) आत्मा शक्तिसे केवलज्ञान स्वरूप है--ऐसा जो मानता 
है, किन्तु ऐसा मानता है कि निमित्त या शुभभाव हो तो वह प्रगटे 
वह भी व्वबहाराभासी मिथ्याहप्रि है। क्योंकि जो शक्तिरूपसेश्र व है 
उसमें एकाग्र होनेसे बह प्रगट होगा-ऐसा वह नहीं मानता; इसलिये 
बह दिगम्बर जैन सम्प्रदाय होने पर भी व्यवहाराभासी मिथ्या- 
ऋष्टि है । 

“उपरोक्त तीन प्रकारकी विपरीत मान्यता जिसके विद्यमान है 
उसका मिथ्यात्व दूर नहीं हुआ है, इसलिये उसे सम्यकत्व नहीं है । 

.. श्वेतास्वर सासते हैं कि केबलज्ञान सत्तारूपसे है किन्तु कमा 
ज्छादनके कारण प्रगट नहीं हे, बह अ्रम हे ओर इसीलिये वे व्यव- 
हाराभासी हैं। कोई-कोई दिगम्बर सम्प्रदायवाले ऐसा कहते हैं. कि 
केवलज्ञान शक्तिसुपसे हे, किन्तु व्यवहाररत्नन्नय हो तो निश्चय- 
रत्नत्नय प्रगट हो । पंच मद्दात्रतादि शुभराग दो तो शुद्धभाव हो-ऐसा 
कोई मान तो बे रागको केवलज्षान अ्गट करनेका साधन सानंते हैं। 
शक्तिहुपसे केवलज्ञान है ओर बह अंतरावलम्बनसे प्रगट होता हैं- 
ऐसा नहीं मानते इसलिये वे भी व्यवह्यराभासी मिथ्याइष्टि हैं। 


सातवाँ अध्याय 
शक्तिमें से व्यक्ति 


लेंडी पीपरमें चोंसठ पुटी चरपराहट शक्तिरूपसे है, किन्तु प्रगट 
रूपसे नहीं है। उसे वर्तमानमें प्रगटरूपसे माने तो वह मू्खे है। और 
कोई चौंसठपुटी माने तथा ऊपर डिब्बी या किसी अन्य वस्तुका 
आवरण है ऐसा माने तो वह भी मूर्ख है। और कोई ऐसा माने कि- 
शक्तिरूपसे वह पत्थरके या अन्य किसी निमित्तके कारण प्रगट होती 
है, तो वह भी मूर्ख है। चोंसठपुटी चरपराइट तो शक्तिरूपसे है और 
उसीमें से प्रगट होती है--ऐसा मानना बुद्धिमचा पूर्ण है। उसीप्रकार 
आत्मामें भी केवलज्ञानादि शक्तिरूपसे विद्यमान हैं, उस पर दृष्टि 
जाना चाहिये | दियासलाईसें अग्नि प्रगटरूप नहीं है किन्तु शक्तिरूप 
है, उसीमें से वह प्रगट होती है--बाहरसे नहीं आती। उसीप्रकार 
शक्तिमें केवलज्ञान हे उसका जिसे विश्वास नहीं है वह भले ही जेन, 
द्गम्बर साधु या क्रावक नाम धारण करता हो तथापि मिथ्या- 
हष्ठि है। 

“एक होय त्रण कालमां परमारथनों पंथ। ” आम्रवृक्षमें आस 
की ही उत्पत्ति हो--ऐसा एक ही प्रकार दोता है । उसीअकार आत्मा, 
का यथाथे धर्म तो एक ही प्रकारसे होता है। शुभसे या निमित्तसे 
धर्म होता है-ऐसा मासनेवाला यह नहीं मानता कि--वास्तवमें शक्ति 
विद्यमान है उसीमे से व्यक्तरूप होती है; इसलिये वह मिथ्यादरष्टि है । 
ऋइब्यमें त्रिकाल फेवलज्ञानकी शक्ति विद्यमान है उसका विश्वास आये 
और निमित्त-व्यवहारकी दृष्टि छूटे तो सम्यग्दशनादि प्रगट होते हैं। 
जो ऐसा नहीं मानता कि--आत्माके पुरुषाथ द्वारा शक्तिमें से केवल- 


रे मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


ज्ञान प्रगट होगा, उसके तो सम्यक्‍त्वका मी पुरुषाथ नहीं होता । 
केयलज्ञान तो तीनकाल-तीनलोककों एक समयमें जानता है, वह 
कर्माच्छादनके कारण अटके-ऐसा नहीं हो सकता; किन्तु अपनी पर्याय 
में इतनी निर्बलता है, इसलिये व्यक्त नहीं है; उसमें कर्म निमित्त मात्र 
है । कोई कहे कि कस हैं ही तहीं तो ऐसाः सी नहीं है। आत्मा स्वयं 
अपने स्वभावका लक्ष नहीं करता तव परके ऊपर लक्ष जाता है, उसमें 
कर्म निमित्त मात्र है; किन्तु कमेके कारण आत्माकी पर्याय रागरूप या 
अपूर्णद्शारूप है--ऐसा नहीं है। व्तमान पर्यावमें अपने कारण 
केवलज्ञानादि नहीं हैं, उससे बतंसान कमका निमित्त है ऐसा मानना 
चाहिये । इसके अतिरिक्त उल्दा-सीधा माने तो वह बस्तुके स्वभाव 
को नहीं मानता है। नि्ित्त निमित्तमें है ओर आत्मामें नेसित्तिक- 
भाव अपने कारण है; उसका यथावत्‌ ज्ञान करता चाहिये । 
आत्माका परमपारिणामिक साव 
आत्मरामें परमपारिणामिक भाव त्रिकाल है| केवलज्ञान त्रिकाल 
शक्तिरूपसे है। केवलज्ञानक्की पयोय त्रिकाल नहीं होती; किन्तु नवीन 
उत्पन्न होती है; जा शक्तिरूप है वह व्यक्तरूप होती है, और जब वह 
प्रगट होती है तब कर्मोका खवयं अभाव होता है। पूर्ण पयोयकों 
ज्ञायिकभाव कहते हैं; वह पारिणामिकमाव नहीं है। ज्ञायोपशमिक- 
भाव आपूर्ण दशा है; उसका अभाव होकर ज्ञायिकभाव ग्रगट होता है, 
वह पारिणामिऊभाव नहीं है । जिसमें सबे भेद गर्मित हैं--ऐसा 
चतन्यभाव ही पारिशासिकभाव है । 
आत्माका चेतन्य स्वभाव त्रिकाल है; निगोदर्में भी चैतन्यभाच 
है | मति-श्रुतज्ञानादि को प्रगटरूप हैं वे पारिणामिकभाव नहीं हैं। 


सातबाँ अध्याय ६ 


चेतन्यभाव अनावि-अनंत है । सम्यकमति-श्रव-अवधि-मनःपर्यय 
ज्ञान आदि ओर अंतवाले भाव हैं और केवलज्ञान पर्यायकी आदि है 
किन्तु अंत नहीं है। समयसारकी छट्ठी गाथामें कहा है कि आत्मा 
ज्ञायक है, वह प्रमत्त नहीं है ओर अप्रमत्त भी नहीं है; ज्ञायक तो 
एक ज्ञायक ही है | ज्ञायकभाव कहो या परमपारिणामिकभाव कहो- 
वे एक ही हैं। भ्रूव एकरूप शक्तिरूपसे है उसकी बात है। नियम- 
सारमें उसे कारणुपरसात्मा कहा है; उसके अवलम्बनसे केवलज्ञान 
नवीन प्रगट होता है, किन्तु केवलज्ञानादिका सदूभाव सवेदा मानने 
योग्य नहीं है । 
् भर >< 


[ वीर सं० २४७६ माय शुक्ला १२ सोमवार २६-१-५३ ] 


स्वभावमें से केवलज्ञान प्रगट होता है 

कर्म या शरीरमें से केवलज्ञान प्रगट नहीं होता । आत्मा कर्म 
ओर शरीरसे भिन्न है; राग-द्वेष तथा अल्पज्ञता तो पर्यायमें है । 
जिसे राग-ह्वष और अल्पज्ञता दूर करना हो उसे निर्णय करना 
चादियें कि मेरा स्वभाव ज्ञान और आननन्‍्दसे परिपूर्ण है । ऐसी 
मान्यतासे वीतरागता और केवलज्ञान प्रगद होता है । देहकी या 
विकारकी क्रियासे शांति नहीं आती; बिकार तो अशांति है। अशांति 
मे से शांति नहीं आती | ज्ञान, आनन्द ओर शांति शक्ति स्वभावमें 
भर हैं; उसमें एकाग्र होने से ज्ञान और शांति प्रगट होती है। 

एक समय तीनकाल-तीनलोकको जानलें--ऐसे भगवान्‌ किस 
प्रकार हुए ? अंतरंग स्वभावमें एकाग्रता करने से हुए हैं। उसीप्रकार 


नर 
दि 
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लेंडी पीपर ओर पत्थर दो भिन्न वस्तुएँ हैँ । प्रत्येक वस्तु अपने 
अपने में वतंती हैँ एक-दूसरे को स्पशे नहीं करती । यह दो डंगलियाँ 
हैं। प्रत्येक इेंगली स्वयं अपने में वर्स रही है; अपनी पर्यायमें ही बह 
प्रवतेन करती है | वतेन--बरतेमान पर्याय | एकका दूसरे में अभाव 
है, तथापि एक वस्तु दूसरीका स्पशे करती हैं--ऐसा कहना वह 
व्यवहार का कथन है। 


प्रथम क्या निर्णय करना चाहिये 


[ 
आत्मा क्या है, उसकी त्रेकालिक शक्तियाँ क्या हैं 


और बते- 
सानस क्या हे,--वह सानकर स्वभावोन्मुख होने से सुख प्रगठ होता 
है । अज्ञाती उठाईगीर होकर परमें सुल मानता है, किन्तु परमें 
आत्माका सुख नहीं है। अपने में सुख-आनन्द्‌ त्रिकाल है, उसका 
प्रथम निणेय करना चाहिये। हीरेकी तौलमें किंचित्‌ भी फेरफोर 
होने से वड़ी हानि हो जायगी, इसलिये हीरेका काँटा बारीक होता 
है; उसीग्रकार यहाँ मुनिपनेको तथा धर्मकों तौलनेका काँटा बिलकुल 

सूच्ठम हू । आत्मा क्‍या है, गुण क्या हे, पर्याय क्या है--आदि का 
जिसे ज्ञान नहीं है उसे धर्म नहीं होता। 


-उदयका अर्थ 
जिसप्रकार मेघपटल होने से सूच प्रकाश प्रगट नहीं होता, उसी 
प्रकार कमे-उदय होने से केवलज्ञान प्रगट नहीं होता। कर्म-उद्यका 
अथे कया ? आत्मा स्वयं ज्ञानाननन्‍्द-स्वभावी है ऐसी प्रतीति और 
एकाग्रता न करे तो केवलज्ञानावरणीय कर्म निमित्त है, और उसे 
उदय कहा जाता है, और सवेथा एकाग्रता करके केवलज्ञान प्रगट 
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करे तो केवलज्ञानावरणीय कर्म छूट जाता है |--जैसे कि सच्ची श्रद्धा 
करते से दशन-मोहनीय कम दूर हो जाता है ओर वीतरागता करने से 
चारित्रमोहनीय करे टल जाता है। 


प्रथम सम्यग्दशन-निर्विकल्प प्रतीति-होती है; किन्तु ग्रतीति 
हुई इसलिये चारित्र होगया--ऐसा नहीं है। आत्मामें विशेष एकांग्र 
होने से चारित्र दशा प्रगट होती है ओर उस समय मुनिकों विकल्प- 
दशामें र८ मूल गुणके पालनका विकल्‍प आता है। संतोंने मार्ग 
सुगम कर दिया है, कुछ वाकी नहीं रख।। परमें या रागमें आत्मा 
को शक्ति नहीं है; पर्यायमें आत्माकी परिपूर्ण शक्ति नहीं है; परिपूर्ण 
शक्ति तो शुद्ध द्रव्यमें भरी है। ऐसी प्रतीतिके बिना सम्यग्दशेन. 
न होता और सम्यग्दशनके बिना चारित्र नहीं होता। वतेमान. 
पः अमें चारित्र न होने पर भी चारित्र सान ले तो वह मूढ़ है।. 
व तमान पर्यायमें जितनी शुद्धता श्रगट हो उत्नी.ही मानना चाहिये- 
ऐसा कहते हैं। 


इस लकड़ीकी वतमानमें लाल अवस्था है, व्तमानमें:हरी जव- 
स्था प्रगट नहीं है | पुढुलमें रंग गुण त्रिकाल है; उसकी हरी या लाल 
अवस्थाके समय दूसरी अचस्थाओंका अभाव है | लालके समय हरी 
का अभाव है। इदरी अवस्था होने की शक्ति है; किन्तु लालके समय 
हरीको प्रगट माने तो वह भूल है । उसीम्रकार आत्मामें ज्ञान गुण 
त्रिकाल दे; उससें सति-श्रुतज्ञानकी अवस्थाके समय केबलज्ञानको 
प्रगट माने तो व भूल है। केवलज्ञान शक्ति रूपसे है किन्तु उसे 
प्रगट माने तो भूल है । आत्मा ओर ज्ञान गुण त्रिकाल हैं। उसकी 


जे 


प्‌ 
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पर्योयमें सतिज्ञानके समय केवलज्ञान प्रगट हो ऐसा नहीं हो सकता, 
ओर केवलज्ञानके समय मतिक्ञान रहे-ऐसा भी नहीं हों 
सकता । 


अल्प पयौय होने पर भी पूण पर्याय मानना वह असत्य है । 
असत्य अर्थीत्‌ अधर्म है। आत्मामें ज्ञान गुण त्रिकाल है, उसके 
आश्रयसे पूर्ण पर्याय प्रगट होती है। अपूर्ण पर्यायमें पूर्ण पर्योय न 
मानना वह सत्य है, धर्म है ओर अहिंसा है। ओर निमित्त, शरीर 
या रागमें से धर्म होगा--ऐसा मानना वह अधर्स है, हिंसा है । 
संसार और मोक्ष दोनों विपक्ष हैं। जिस पथ पर संसार है 
उसपर मोक्ष नहीं है, ओर जिस पर मोक्ष है उस पर संसार 
नहीं है । 


प्रश्तः--आवरणका अथे तो वस्तुकों आच्छादित कर लेना 
है । अब, यदि पर्यौयमें केवलज्ञान प्रगट है ही नहीं तो केवलश्ञाना- 
बरणीय क्यों कहते हैं ? वततेमानमें अल्पज्ञ पर्याय है' और सर्वेज्ञ- 
दशा प्रगट नहीं है, तो फिर केवलज्ञानावरणीय कर्म क्यों कहते हैं? 


आर कोई जीव ऐसा तो नहीं मानता कि अभव्यकों केवल- 
ज्ञानावरणीय करे होता है, किन्तु ऐसा समानता है कि उसके मनः- 
ए | 33 22. 
पयय ज्ञानावरणीय और केवलज्ञानावरणीय कर्म नहीं होते । उसकी 
दलीलमें बह कहता है कि अभव्यकोी मनःपु्यय और केवलक्षान 
प्रगट नहीं होना है इसलिये उसके यह दोनों आवरण नही होते । 
किन्तु यह बात मिथ्या है। 
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लि 
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निमित्त ओर उपादान 


यहाँ, आत्मामें जो शक्ति है उसे व्यक्त न होने देने में करने 
निमित्तरूपसे कारण है--ऐसा कहा जाता हे | स्वयं शक्तिमें केवलज्ञान 
है, उसे आत्मा व्यक्त नहों' करता, तब निमित्तस ऐसा कहा हे कि 
क्रेवलज्ञानावरणय कर्म व्यक्त नही होने देता । आत्मा स्वयं केवल- 
ज्ञान प्रगट करें तव कमी क्रो असावरूप निमित्तकर्ता कहा जाता है। 
इसीप्रकार करों, करण, सम्प्रदान, अपादान, अधिकरण--यह छुहों 
कारक लागू होते हैं। साथन दो प्रकार से हैं--निश्चय साधन 
किया तव व्यवहार साधन हुआ कहा जाता हैं | यदि निरम्मित्त उपा- 
दानका काय करे तो दो साधन नही रहते | 


लिमित्त ओर नैमिचिक 


आत्मा स्वभावका अवलज्तम्बन लेकर शुद्धता प्रगट करे तो पंच 
महात्रतादिक़ों व्यवहार साधक कहा जाता है| वास्तवमें तो शुभभाव 
बाघक हैं; तथापि आत्मा अपनी साधना करके शुद्धभाव प्रगट करे 
तो शुभभावकों निमिचसे साधक कहा जाता है । निमित्त ने नहीं' 
होने दिया--ऐसा कहा, हो उसका यह अथ है कि अपनी नैमित्तिक 
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जय आत्मामें मुनिपना प्रगट होता है, उस समय निमित्तरूपसे 
पंच महात्रत, अद्ठाईस मूल गुणका विकल्प होता है; इसलिये उसे 
निभित्तकती भी कहा जाता है| शरीरमे नग्नदशा हुए बिना आत्मा 
में मुनिपना नहीं होता--ऐसा सिमित्तकर्ता रूपसे यथार्थ है; किन्तु 
उसका अथे ऐसा है कि आत्मामें मुनिपनेको नेमित्तिक पर्याय प्रगट 
करे तो नग्नताको निमित्तकतीपनेका आरोप लागू होता है। मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशकके ३१४ वें प्रुष्ठसें कहा हे कि--मुनिलिंग धारण किये 
बिना तीन कालमें सं।क्ष नहीं हो सकता | आत्मा केवलक्षानका पुरु- 
घाथे करे ओर नग्नदशा न हो ऐसा नहीं हो सकता । इसलिये ऐसा 
कहा है कि मुनिलिंगके बिना मोक्ष नहीं दही सकता; किन्तु उसका 
यह तात्यय नहीं है कि नग्नदशाके कारण मे,त्ञ हे।ता है । 
आत्मामें चारित्रदशा हुए बिना मोक्ष नहीं होता । बह चारित्र 
तो आत्माके आश्रयसे प्रगट होता है। आत्माके स्वभावकों यथार्थ 
जानकर उसमें लीन होने से जब जीब स्वयं यथाथ चारित्र प्रगट 
करता है तब निमित्तरूपसे नग्नद्शा होती है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध है । किन्तु आत्माके भान बिना मात्र नग्नदशा धारण 
करले तो बह कहीं मुनिपन्ा नहीं है इसलिये निश्चय-व्यवहारका 
यथाथे ज्ञान करना चाहिये | | 
स्वज्ञ परमात्मा देवाधिदेवने जो मार्ग कह्य है--उससे विरुद्ध 
जिसकी प्ररूपणा हैँ उसे परम्परा मार्ग नहीं कहा जा सकता | उसे तो 
व्यवहार मार्गका भी यथार्थ ज्ञान नहीं है। वह मुनिनाम रखकर मात्र 
नग्नदशा धारण करे तो उसे मुनि मानना वह श्रमणा है। उसकी 


विनय सत्कारादि करने से गृहीत मिथ्यात्वका पपण होता है। 
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सागार धर्मामृतके ८१ वें प्रष्ठकी टिप्पणीमें उद्धृत श्लोकसें 
सोमदेव आचायने कहा है कि जिसप्रकार जिन विम्ब पूजनीय है 
: उसीप्रकार पूब सुनियोंकी स्थापना करके आधुनिक मुनि भी पूछ्य हैं। 
इसलिये मुनिका द्व्यलिंग वाह्ममें बराबर होना चाहिये । उन्हें व्यव- 
द्वरसे पूजनीक कहा है; किन्तु आत्मज्ञान न हो और व्यवद्धारका भी 
ठिकाना न हो और मुन्ति माने तो ग्रहीत मिथ्यादृष्टि है। निश्चय 
मुनिपना भले ही प्रगट न हुआ हो, किन्तु व्यवहार तो बराबर होना 
चाहिये । तभी उनका व्यवहारसे सत्कार किया जा सकता है। यदि 
व्यवहार भी बराबर न हो तो उन्हें द्ृव्यलिगी भी नहीं मानना 
चाहिये । मोक्षमा्ग प्रकाशक प्रष्ठ १६४ में कहा है कि पद्मापुराणमें 
एक कथा है कि--किसी श्रेप्ठी धमौत्माने चारण मुनियोंको अमसे 
भ्रष्ट जानकर आह्दर नहीं दिया, तो फिर जो प्रत्यक्ष भ्रष्ट हो उसे 
भक्तिसे आहारादि देना कैसे सम्भव हो सकता है ? इसलिये जो 
भ्रष्ट हो उसे कोई पूजनीक मानकर अथवा तो मुनि सममकर दानादि 
दे तो बह मिथ्यादृष्टि ऐ | इसलिये प्रथम यथार्थ ज्ञान करना चाहिये। 


भूल करे ओर भूलको स्वोकार न करे तो मूल दूर नहीं हो सकती । 
प्रथम भूलको भूलरूपसे जाने तभी वह दूर हो सकती हे । 


यहाँ कहते हैं कि आत्मामें देशचारित्र प्रगट न होने में अप्र- 
त्याख्यानावरणीय कषाय निमित्त है। वस्तुर्में पर निमित्तसे जो भाव 
हे।ते हैं. उनका नाम औपाधिकभाव है; तथा पर निमित्तके चिन्ता जो. 
भाव होते हैं उनका नाम स्वभावभाव है। आत्मासे शक्तिरूपसे जो 
स्वभाव दे उसक्रे अवलम्बनसे जो निर्मल भाव होते हैं वे स्वभाव- 
भाव हैं; किन्तु अपना आश्रय न करके पर द्वव्यके आलंचनसे जो 
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भाव दह्ोते हैं। वे ओपाधिकभाव हैं। इसमें निमित्तकी अपेक्षा है, इस- 
लिये जहाँ जैसा है वेंसा सममना चाहिये । 
जिसप्रकार जलकों अग्निका निमित्त मिलने से उष्णता हुई; 
अर्थात्‌ पानी उष्णरूप हुआ है उसमें अग्नि निमित्त है। पानीकी 
उध्णु दशाके समय शीतलताकी अवस्था नहीं है, किन्तु अग्निका 
निमित्त मिटने पर पानीकी अवस्था ठंडी हों जाती है; इसलिये 
पानीका स्वभाव शीतल है--ऐसा सिद्ध होता है ! वतमानमें उष्ण 
होने पर भी स्वभाव तो शीतल ही है; किन्तु उष्ण पर्यायके समय 
शीतलता ग्रगट नहीं है; तथापि शक्तिरूपसे तो त्रिकाल है। वह शक्ति 
जब व्यक्तरूप होती है तब स्वभाव व्यक्त हुआ कहा जाता है। 
>८ ओ > 
[ वीर सं० २४७६ माघ शुक्ला १४ बुधवार २५-१-५३ | 
आत्मा जिसप्रकार स्वभावसे शुद्ध है उसीप्रकार पर्यौयमें भी 
( वतंमानद्शामें ) शुद्ध है--ऐसा कोई माने तो बह श्रान्ति है। 
पर्यायमें यदि प्रगठ शुद्ध दशा हो तो कुछ करना नहीं रहता । 
यहाँ पानीका दृष्टान्त दिया है कि पानीका स्वभाव तो शीतल है; 
किन्तु वर्तमान अग्निके निमित्तसे उष्णदशा है वह पानीका स्वभाव 
नहीं है। उसीप्रकार आत्मामें कमेके निमित्तले वर्तमान पर्यायमें 
बिकार है बहाँ तो केवलज्ञानका अभाव ही है; किन्तु जब कर्मके 
निमित्तकी ओर का भाव नहीं रहता और वीतरागता प्रगट होती है 
तब केवलज्ञान हाता है| यहाँ कमका निमित्त मिटने पर केवलज्ञान 
होता है ऐसा कहा है; उसका अर्थ यह है कि आत्मा केवलक्षानका 
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पुरुषार्थ करे तब केवलज्ञान प्रगट होता है और उस समय कमका 
निमित्त नहीं रहता । इसलिये ऐसा कहा है कि निमिचका अभाव दोने 
पर स्वभाव प्रगट द्वोता हे । 


आत्मा केवलज्नान शक्तिको प्रगट करता है, इसलिये उसका 
सदाकाल केवलज्ञान स्वभाव है--ऐसा कहा जाता है। ऐसी शक्ति तो 
आत्मामें सबंदा होती है, किन्तु जब वह प्रगट दो तब प्रगट हुआ 
कहलाता है । जिसप्रकार पानी वततमानमें उष्ण हो, और उसे कोई 
चत्तेमानमें ठंडा मानकर पी ले तो मुद्द जल जायेगा; उसीप्रकार 
क्रेवलज्ञान खभाव द्वारा अशुद्ध आत्माको भी वर्तमानमें केवलज्ञानी 
मानकर उसका अनुभवन करे तो उससे दुःखी ही दोगा। इसप्रकार 
जो आत्माका केवलज्ञानादिरूप अतुभवन करता है चद मिश्यादृष्टि 
है। ओर कोई अपने को रागादिभाव प्रत्यक्ष होने पर भी श्रमसे 
रागादि रद्दित मानता है वह मिथ्यादृष्टि हे । वर्तमान पर्यायमें 
रागादि नहीं हैं--ऐसा जो मानता है बह, और कोई जैनोंमें भी 
रागादि परिणाम कर्सके कारण होते हैं,--ऐसा माने तो बह--दोनों 
एकनसे मिथ्यादष्टि हैं। 


“व्यचहारके कथनका आशय 


आत्मामें शुभाशुभभाव वर्तमानमें दोते हैं, तथापि जो आत्मा 
को रागादिरहित मानता है उससे हम पूछते हैं कि यदद जो रागादि 
होते दिखाई देते हैं वे किसमें होते हैं ? यदि वे शरीरमें या फर्ममें 
होते हों तो वे भाव अचेतन ओर मूर्तिक होना चाहिये, किन्तु वे 
रामादिभाव तो प्रत्यक्ष अमूर्तिक ज्ञात द्वोते हैं; इसलिये सिद्ध द्वोता द 


श्र मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरएं 


कि थे आस्माके ही भाव हैं। एक भाई ऐसा कहते थे कि यह जो 
क्रोध हुआ है बह कर्मोदयके कारण हुआ है; क्योंकि गोम्मटसारमें 
लिखा है कि कर्मोका प्रबल उदय आता है इसलिये क्रोधादि होते है । 
बह गोम्मटसारके सावार्थमो समझता ही नहीं है; क्योंकि क्रोधादि 
होते हैं बे लो आत्मामें करने से होते हैं; वह आत्माकी विकारी 
पयौय है। कर्ममें वे नहीं होते, क्‍योंकि कस तो अचेतन और मूर्त 
हैं। और विकार तो चेतन भूमिमें होता है; इसलिये बह चेवन और 
अमूर्तिक है । तथापि कर्मके कारण बिकार होता है--ऐसा जो 
मानता है बह मिथ्यादष्टि है; वह बस्तुके परिणमन स्वभावकों नहीं 
जानता । 


शास्रमें विकारको पुद्डलजन्य कहां है उसका आशय 

जो क्रोधादिभाव होते हैं बे औषाधिक भाव हैं। वे आत्माकी 
भूमिकामें होते हैं, क्योंकि वह चेतनका आभास है, वे अचेतन 
सूर्तिक जड़के नहीं हैं। चारित्रमोहनीय कर्मके कारण बे विकारी- 
भाव नहीं हैं। संज्वलनके तीत्र उदयसे छट्ठा गुणस्थान दाता हैं ओर 
मंद उदयसे सातवाँ गुणस्थान होता है--ऐसा नहीं हैं। कर्मके 
कारण आत्माकी शुद्धता या अशुद्धता नहीं है । आत्माकी पर्याय 
जड़के कारण तीन कालमें नहीं होती । शास्त्रमें विकारको पुदूगल- 
जन्य कहा है, वह तो यह बतलानेके लिये कहा है कि विकार आत्मा 
का स्वभाव नहीं है तथा विकार दूर हो जाता है; किन्तु प्रथम आतव्मामें 
अपने कारण विकार होता है ऐसा माने, फिर आत्माका वद स्वभाव 
नहीं दे--ऐसी स्वमभावद्रष्टि करनेके लिये ओर विकारकोी हटा देने के 
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लिये वह पुद्जल्का विकार है--ऐसा कहा है | श्री समयसारके कलश 
में भी कहा है कि-- 
त्घ हि. छा] योह (३ कप 
कार्यत्ादकत ने कर्ण ने च तजीवप्रकृत्योद्न यो-- 
कह > € भ गास्कति 
साया! प्रकृतें!  स्वकायफलशुग्भाबालुपंगास्कृति) 
नेकर ०] 2 गे 
नेकेस्याः अ्रक्रतरचिल्लसनाज्जीवो5डस्थ कर्ता ततो 
मल क्‌ एः ८5 यर हु 
जीवस्पेव च कर्म तचिदनुगग ज्ञाता न यस्पुद्लः ॥२०१॥ 
यह रागादिरूप भावकर्न किसी ने नहीं किये--ऐसा नहीं है; 
नर ए+ ४ 5  # ५७ (८ को 
क्योंकि वे ऋयमूत हैं। रागादि आत्माके त्रिकाली स्वभावमें नहीं हैं 
पि>>. ११ कप # ९ ० 
किन्तु पयोय्म नयथ्रे-नये भाव जीव सरबयं करता है। तत्त्वाथसूत्रमें 
ओद्यिक भावकों जीवका स्व॒तत्त्व कह है; अर्थात्‌ आत्माका बह 
९ ८ 3 हि ८5 ५ हैँ 
काय है, उसका को आत्मा है, इसलिये रागादिभाव काय नहीं हैं-- 
ऐसा नहीं है और उन्हें किसीने नहीं किया है--ऐसा भी नहीं है। 
कर्मग्र दोनों 
ओर बह, जीव तथा कर्मग्रकृति इन दोनोंका भी 
हे ० ५३५ 
फतव्य नहां ह 
जीव ओर जड़ दोनों एकत्रित होकर रागादिभाव करते हैं-- 
ऐसा भी नहीं है| आत्मा स्वयं अपने अपराधसे क्रोधादि विकारी- 
भाव करता है उसमें कम निमित्त है; किन्तु वास्तवमें दोनों एकत्रित 
होकर यदि रागादि करें तो उस भाव कर्मका फल जो सुख-दुःखादि 
हैं थे कर्मफो भी भोगना पडेंगे; किन्तु ऐसा नहीं होता | इल्दी ओर 
कप ब्ज्न हज पु + हे मल प्रकार कम 
फिटकरी--दोनोंके मिश्रणसे लाल रंग द्वो जाता है; उसीप्रकार 
ओर जीव मिलकर रागादि करते हैं ऐसा कोई साने तो बह बात 
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मिथ्या है। हल्दी और फिटकरीमें भी दोनोंके रजकृण अपनी-अपनी 
योग्यतानुसार लाल रंगरूप परिणमित होते हैं। उसीप्रकार आत्मा 
पर्यायमें स्वयं विकार करता है, कम ने विकार नहीं कराया। अन्य- 
मती मानते हैं कि ईश्वर कती है; और कोई-कोई जेनी ऐसा मानते 
हैं कि कर्मके कारण विकार होता है; तो दोनों की एक ही प्रकारकी 
सान्यता हुई, इसलिये वे मिथ्यादृष्टि हैं। अन्यमती तो अपने दोषमें 
किसी ईश्वरकों कर्तारूप मानता है ओर यह जैनी तो अचेतन-जड़ 
को अपने भावका को सानता है, इसलिये वह तो अन्यमतीकी 
मान्यताकी अपेक्षा महान विपरीत मान्यतावाला हुआ। उसे जैन 
वीतराग मार्गकी खबर नहीं है । 


और रागादि अकेली कमंग्रकृतिका भी कार्य नहीं है 


कम तो अचेतन जड़ है और विकारीभाव चेतन हैं, इसलिये 
उन भावोंका कर्ता जीव स्वयं ही है और वे रागादिक जीवका ही 
कर्म हैं, क्योंकि भावकर्म तो चेतनका अनुसरण करनेवाले हैं--चेतना 
के बिना नहीं होते; और पुद्कल ज्ञाता नहीं है। इसप्रकार रागादिभाव 
जीवमें होते हैं। कोई ऐसा कहे कि रामचन्द्रजी छह महीने तक 
वासुदेवका मृत कलेवर लेकर फिरे थे वह सब चारित्र मोह कर्मके 
कारण था; किन्तु वह बात बिलकुल मिथ्या है । आत्माकी रागादि- 
पर्याय और कर्म अचेतन पर्यायके बीच अत्यन्त-अभाव है। अत्यन्त- 
अभावरूपी वज्का महान दुर्ग बीचमें खड़ा है; इसलिये कर्मकी पर्याय 
के कारण आत्माके विकारीभाव नहीं होते--ऐसा समझना चाहिये। 
आत्मा स्वयं अपने स्वभावको भूलकर रागादि परिणाम करता है, 
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किन्तु यद्दि स्वभावका भान करके स्वरूपमें लीन हो तो रागादिभाव 
नहीं होते--ऐसा जानना | 


जो रागादिमें कम का कारण मानता है उसने व्यवहार रत्नत्रय 
को--जो कि राग है उसे--कर्मके कारण साना। और व्यवहारके 
कारण निश्चय प्रगट होता है--ऐसा जिसने माना, उससे यही स्वी- 
कार किया है कि निश्चय धर्म कर्मसे प्रगट होता हे । 

प्रथम तो आत्मा स्वयं स्व॒तंत्ररूपसे विकार करता है. ऐसा 
मानना । काई कहे कि दो हाथोंसे तालो बजती है; ता वह बात भी 
मिथ्या है; क्योंकि वास्तविक दृष्टिसे देखो तो एक हाथ दूसरे हाथका 
स्पशे नहीं करता; ओर जो आवाज होती है वह द्ाथके कारण नहीं 
होती किन्तु उस स्थान पर शब्द वर्गणाके रजकण हैं; उनकी अवस्था 
उनके अपने कारण उससमय होती है | विकार तो चेतन ऐसे आत्मा 
का अनुसरण करके होता है; अर्थात्‌ आत्मा स्वयं अनुसर--करे तो 
होता है । जड़ कर्म रागादिमें अनुसरण नहीं करते; कर्मकी भूमिका 
में वे नहीं होते । अब, इसका तात्पय यद्द है कि रागादिभाव तू स्वतंत्र 
करे तो होते हैं किन्तु कर्मके कारण नहीं होते; यदि विकारकों खतंत्र 
माने तो उसे नष्ट करनेका उपाय स्वयं स्वतंत्ररूपसे कर सकता है-- 
ऐसा निश्चित है । 


०५ होते हूँ 

रागादिभाव आस्मामें ही होते हैँ 
संसार, पुस्य-पाप आस्माके विना नहीं होते; जड़ कर्मामं या 
शरीरमें बे भाव नहीं हैं, इसलिये आत्मामें वे भाव द्वाते हैँ ऐसा 
मानना चाहिये; किन्तु जो कर्मोको दी रागादिभावोंका निमित्त मान- 


हे 
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कर अपनेको रागादिका अकर्ता मानते हैं, वे स्वयं कर्ता होने पर 
भी अपनेको अकर्ता सानकर, निरुद्यममी वनकर, प्रमादी रहना चाहते 
हैं इसीलिये कर्मोका दोष निकालते हैं; किन्तु यह उनका दुःखदायी 
श्रम है । ।क्‍ 

आत्मा स्वयं विकार तथा दे।प करता है,--ऐसा न मानकर जो 
कर्मा पर डालता है वह प्रमादी होकर मिथ्याहृष्टि रहता है। बनारसी 
दासजी ने कहा है कि--दो द्रव्य मिलकर एक परिणाम नहीं करते 
और दो परिणाम एक द्रव्यसे सही' होते। इसलिये कर्मके कारण 
दोष होता है--ऐसा नहीं' मानना चाहिये । 

८ >् ८ 


[ वीर सं० २४७६ फाल्युन कृष्णा १, थुक्रवार, ३०-१-५३ | 
कर्म राग नहीं कराते 
जो ऐसा मानता है कि कर्मक्े निमित्तसे विकार हतता है वह 
निश्चय ओर व्यवद्वार दोनोंका आभासी है । कर्म प्रेरक होकर राग 
नही कराते, तथापि अज्ञानी मूढ़ ऐसा मानता है क्रि कर्म प्रेरक 
होकर जबरन्‌ राग कराते हैं, इसलिये वह मिथ्याहप्टि.है । 
श्री समयसारके कलशसें भी कहा है किः-- 
“रागजन्मनि निमित्ततां परद्रव्यमत्र कल्यंति ये तु ते, 
उत्तरन्ति न मोहबाहिनी शुद्धबोधविधुरान्धवबुद्धय; ॥”! (२२१) 
अथे;--जो जीव रागादिकी उत्पत्तिमें पर द्रव्यका ही निमित्त- 
पना मानता दे वह भी शुद्ध ज्ञानसे रहित है; अंध्र बुद्धि है जिसकी-- 
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ऐसा बनकर मोह नदीके पार नही' उतरता | समयसारमें ऐसा भी 
आता है कि.बिकार और कर्मको व्याप्य व्यापकभाव है; किन्तु वह 
तो विकारकों आत्मामें से मिकाल देने के लिये--प्रिकाल स्वभावदंष्टि 
करानेको कहा है | वास्तवमें विकार कही कर्ममें व्याप्त नही होता । 
में ज्ञानानन्द शुद्ध चैतन्य हूँ, ऐसे भान बिना उपबासादि करे, तथापि 
बिकार अपने कारण अपनी पर्यायमें होता है--ऐसा बह जीब 
नही' मानता, इसलिये वह अंधा है । उसका मोह नष्ट नहीं होता। 
कोई ऐसा कद्दे कि--जितना कर्मका उदय हो उतना राग 
होता है जैसे कि--जितना बुखार हो उतना ही डिग्री थर्मामीटरसें 
आता है । चार डिग्री बुखार हो तो मापमें चार ढिग्री आता है; किन्तु 
वह भ्रमणा है। और वह दृष्टान्त भी देता है कि--€्फटिकर्म जेसा 
रंग आये वैसी माँई दिखाई देती है; उसीप्रकार जैसे कर्मका उदय 
ही तदनुसार विकार होता ऐ;--ऐसा वह मानता है किन्तु वह महान 
भूल है | जो ऐसा मानता है वह अंधा है; उसे श्रतज्ञान नहीं' है, 
उसका मिथ्यात्वभाव कभी नष्ट नहीं हं।ता | 
कर्मप्रभावके कारण विकार करना. पड़ता हँ-ऐसा एक - समय 
भी साले तो उसे कभी मी आत्माका पुरुषा्थ करके संसार लाश होनेका 
अवसर नहीं रहता । इसलिये कर्मके कारण आत्मामें विकार नहीं 
हाता--ऐसा मानना चाहिये । 
और जो आत्माको सर्वथा अकर्ता मानता है उससे कहते है 
कि--कर्म ही जगाता है, कर्म ही सलातवा है, परघात कसस दिसा है 
वेद कर्मसे अन्नह्म है; इसलिये कर्म द्वी कर्ता है--ऐसा मानते वाले 
जैन को भी श्री समयसारके दशनविशुद्धज्षान अधिकारमें सांख्य- 
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मती कहा है| दशनावरणीय कर्मका उदय होने से निद्रा आती है 
ओर उसका क्षयोपशम होने पर जाग उठते हैं; ज्ञानाव रणीय करीका 
उदय हो तो हमारा ज्ञान हीन होता है ओर उसका क्षयोपशम हो तो 
ज्ञानका विकास होता है;--ऐसा जो मानता है बह सांख्यमती है; 
क्योंकि कर्मके दोषके कारण तीन कालमें भी आत्माकी पर्योयर्में दोष 
नहीं होता । पुनश्च, वह कहता है कि हमारा हिंसाभाष नहीं है; किंतु 
परघात कस्का उदय आता है इसलिये हिंसा होती है। पुरुषवेद-- 
स्त्रीवेद का उदय आता है तब हमारे विधय भोगका भाव होता है; 
इसलिये कर्म ही करता है। जैन होकर भी जो ऐसा मानता है उसे 
सांख्यमती कहा है। । 
किसी पदाथका प्रभाव दूसरे पदार्थ पर नहीं पड़ता । अग्निके 
प्रभावके कारण वस्त्र जलता है ऐसा नहीं है; वस्त्र तो अपनी योग्यता 
से जलता है; अग्नि तो निमितत मात्र है, जो कोई ऐसा माने कि करे 
के प्रभावके कारण विकार होता है तो वह सांख्यमती जैसा है। 
जिसप्रकार सां्यमती आत्माको शुद्ध मानकर स्वच्छन्दी बनता है 
बेसा ढी यह भी हुआ । बैरागी--त्यागी हो, तथापि जो ऐसा मानता 
है कि करके कारण विकार होता है, वह जैनी होने पर भी सांख्य- 
मती है--दोनोंमें कोई अंतर नहीं रदता । कोई इईश्वरको जगतका 
कर्ता माने ओर जैन कहे कि पर जीवोंकी दया में पाल सकता हूँ, तो 
त्ें दोनों मिथ्यादष्टि हैं| दोनोंकी कह त्वकी मान्यता एक-सी है। 
कर्मफे उदयसे विकार होता है--ऐसी श्रद्धासे यह दोष हुआ कि 
अपने अपराधसे रागादिकका होना नहीं माना; किन्तु अपनेको उनका 
अकर्ता सममा, इसलिये रागादिक दोनेका भय नहीं रहा; अथवा 


: सात्तवाँ अध्याय रह 


रागादिको दूर करनेका उपाय भी उसे करना नहीं रहा; इसलिये 
वह स्वच्छन्दी होकर बुरे कर्म बाँधकर अनन्तसंसारमें भटकता है| 
देव-गुरु-शास्त्रकी श्रद्धा आत्मा करता है--ऐसा माने और 


फिर कहे कि रागादि कर्मके कारण होते हैं; तो वहाँ कोई मेल नहीं 


रहता; क्योंकि देवादिकी श्रद्धा भी राग है; उस श्रद्धाकों भी कर्मके 
कारण माना, तो वह शुभभाव भी आत्मा नहीं कर सकता--ऐसी 
उसकी मान्यता है। इसलिये यदि रागकों कर्मके कारण भाने तो 
राग दूर करके स्वभाव दृष्टि करनेका अवसर नहीं रहता और स्वच्छ- 
नदी होता है। 

समयसारादि ग्रन्थ पढ़ते हैं इसलिये ऐसा तो कह नहीं सकते 
कि कर्म आत्माको राग कराते हैं, किन्तु कर्मके निमिच्त बिना किसी 
की कुछ भी राग नहीं होता, इसलिये कर्मोंका प्रभाव होता है, निमित्त 
का प्रभाव होता है, वह तो होना ही चाहिये--ऐसा कुछ लोग मानते 
हा किन्तु जीवपर एक समय भी परका प्रभाव माना गया तो उसे 
सदेवके लिये--कोई समय कर्मोद्यके बिना नहीं रहता इस्लिये-- 
कर्मका प्रभाव हुआ; अथौत्‌ उसे कभी भी पुरुषार्थ करनेका समय 


नहीं रहता; इसलिये वह स्वच्छुन्दी होकर चार गतिमें परिश्रमण 
करता है| 


समयसार नाटकके बंध अधिकारमें तथा इट्टोपदेशमें आता है 
कि कमंकी बलवत्ता है । किसी समय आत्माकी बलवत्ता है और 
केभी कर्म की; किन्तु इसका अर्थ ऐसा है कि जब स्वभावसे च्युत 
होकर रागादिभाव करता है तब कर्मकी बलवचा कहलाती दूँ। कर्स 
चलवान द्ोकर रागादि नहीं कराते | 
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हे > + ०० कार्यसिशि 
करे ओर अवुद्धिपूवकके कारण स्वयं प्राप्त हों तब कार्यसिद्धि 
होती है | 


बुद्धिपूषंक और अचुद्धिएर्वक का पुरुपार्थ 


यहाँ दो बातें कही हैं--वुद्धिपूत कके कारण स्वय॑ उद्यम करके 
प्राप्त करे ओर अबुद्धिपूवेक के कारण तो अपने आप स्वय॑ प्राप्त हो 
जाते हैं। जैसे कि--घुत्र प्राप्त करनेका कारण बुद्धिपूर्वक तो विवा- 
दादि करना है, तथा अबुद्धिपूवेक कारण भवितव्य है। अब, पुत्का 
अर्थी विवाह्मदिकका तो उद्यम करे ओर भवितव्य स्वयं हो तब पत्र 
दोता है। उसीप्रकार विभाव अर्थात्‌ मिथ्यात्वादि दूर करनेका 
कारण बुद्धिपूवक तच्वकी रुचि, ज्ञान और रमणता है। मिथ्यात्व, 
अन्नत, प्रसाद, कपायादिको दूर करनेका कारण तो तत्त्वकी रुचि, 
विचार ओर लीनता है,--बह तो वुद्धिप॒नेक करना चाहिये | तत्त्वका 
विचार सम्यग्दशेनका कारण है | तत्त्व बिचार तथा तत्त्वकी रमणता 
स्वयं पुरुषाथ करे तो होती है । और जब ऐसा पुरुषार्थ करता है तब 
मोह कर्मका उपशम, कज्षयोपशम या क्षय स्वयं हो जाता है। मोहकर्म 
के उपशमादि अजुद्धिपृबक होते हैं। अबुद्धिपर्वकका अर्थ ऐसा है 
कि--आत्माका पुरुषाथे जड़कमेके उपशमादि नहीं करता, क्योंकि 
सोहकर्मके उपशमादि स्वयं ( जड़कमेके अपने कारण ) होते हैं,-- 
ऐसा यहाँ कहते हैं। 

अब, जिसे आत्माकी रुचि, ज्ञान और रमणता करना दो बह 
तत्तादिके बिचारादिका उद्यम करे तथा मोहकर्सके उपशमादिक 
स्वयं हो तब रागादि दूर होते हैं; अर्थात्‌ तत््वादिका विचार करता 
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है तब सोहकमके उपशमादि स्थयं होते हैं; किन्तु आत्माके पुरुषा्थके 
: कारणु:महकर्म के उपशमादि नहीं होते । इसलिये ऐसा कहद्दा है कि 
अबृद्धिपूबेक स्वयं उसके उपशमादि होते हैं; और रागादि भी नद्दी 
: दोते । रागादि नहीं होते, इसमें भी यही वात है कि बुद्धिपृ्वेक 
गादिका. त्ताश होता है तब निमिचतरूप कर्मके स्वयं अपने कारर 
से उपशमादि हो जाता है । इसका सार यह है कि आत्मा तत्त्वादिके 
विचार पूर्वक सम्यग्द्शनादिका पुरुषाथ करता हैँ तब कर्मके उप- 
शमादि आरत्तमाके पुरुषार्थ विना स्वयं उनके अपने कारण होते हैं-- 
, ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध हैँ। पुनश्च, निमित्त मिटने पर 
रागादिका नाश होता है और तत्त्वादिका विचार होने पर मोहकर्मा 
के उपशमादि होते है; इसका अर्थ यह नहीं हैं कि वे एक-दूसरे के 
कारणसे होते हैं। . 


४६ लोग ऐसा मानते हैं कि आत्मा तो बुद्धिपूर्वेक पुरुषाथ करें; 
किन्तु कर्मोका नाश हो या न भी हो; किन्तु ऐसा नहीं है । आत्मा 
पुरुषाथ करे ओर कर्माका नाश न॑ हो ऐसा हो दी नहीं सकता; और 
आत्माने पुरुषार्थ किया दे इसलिये पुरुषाथसे कर्मोका नाश हुआ है- 
ऐसा भी नहीं है। आत्माका सम्यस्द्शनका काल है उस समय 

* वशनमोहके नाश आदिका भी काल है । जब यहाँ ज्ञानके विकासका 
काल है, उसी समय ज्ञानावरणीयके क्षयोपशमका काल दे, और 
आत्मामें रागादिके अभावका काल दे उस समय चारित्रमोहके नाश 
का काल है; किन्तु कर्माके कारणसे बद् नहीं है ओर आत्माके पुरू 
पार्थफे कारण कर्माका नाश नहीं हूँ--ऐसा सममना | 


३६ | मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणों 
ज्ञानावरणका ज्षगोपशम 


अब प्रश्न करते हैं कि जिसप्रकार विवाह्ादि मवितव्याधीन हैं; 
उसीप्रकार तत्त्व विचारादि भी कर्मके क्षयोपशमादिकके आधीन हें; 
इसलिये उद्यम करना व्यथ है ? 


उत्तरः--तत्त्ववि चारादि करने योग्य ज्ञानावरणका ज्ञयोपशम तो 
तुझे हुआ है; इसीलिये उपयोगको वहाँ लगानेका उद्यम करते हूं 
असंज्ञी जीबोंका क्षयोपशम ऐसा नहीं है, तो फिर उन्हें. किसलिये 
उपदेश दें ?--नहीं देते | आत्माका उपयोग अज्ञानसे परमें लग 
गया है उसकी हम दिशा बदलाना चाहते हैं। तस्त्वादिके विचारका 
और श्रद्धाका पुरुषार्थ कर सके इतना तुमे वतेमान विकास है, इंस- 
लिये हम तुमे उपदेश दे रहे हैं। असंज्ञी जीबोंकी चतेमान योग्यता 
उनके अपने कारण नहीं है, इसलिये उपदेश नदी देते। वहाँ कर्मो 
का जोर हो-ऐसी बात नहीं है, किन्तु उन जीबोंकी योग्यता ही ऐसी दे। 

प्रश्नः--होनहार हो तो उपयोग आत्मामे लगे; होनहारके बिना 
केसे लग सकता है (--भला होना हो तभी हमारा पुरुषार्थ कार्य 
करेंगा न 

उत्तरः--यदि ऐसा श्रद्धान है तो स्वंदा किसी भी कायका 
उद्यम तू न कर ! खान-पान, व्यापारादिका उद्यम तो तू करता दे 
ओर यहाँ होनहार वत्तलाता है; इसलिये मालूम होता है .कि तेरा 
अनुराग ही यहाँ नहीं है; मात्र मानादिके लिये ऐसी बातें करता है| 
जो होना है सो होगा--ऐसा तू मानता है, तो फिर सदैव मानना 
चाहिये; लेकिन घरके ओर व्यापारादिके कार्यों तो पुरुषाथेकों 
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ज्ञनावरणका क्योपशम 


अब प्रश्न करते हैं कि जिसप्रकार बिवाहादि भवितव्याधीन हैं; 
उसीप्रकार तत्व विचारादि भी कर्मके ज्षयोपशमादिकके आधीन हैं; 
इसलिये उद्यम करना व्यथ है ? 


उत्तरः--तत्त्ववि चारादि करने योग्य ज्ञानावरणका क्ञयोपशम तो 
तुमे हुआ है; इसीलिये उपयोगको वहाँ लगानेका उद्यम करते हैं। 
असंज्ञी जीबॉका क्षयोपशम ऐसा नहीं है, तो फिर उन्हें. किसलिये 
उपदेश दें ?--नहीं देते । आत्माक्ा उपयोग अल्लानसे परमें लग 
गया दे उसकी हम दिशा बदलाना चाहते हैं। तत्त्वादिके विचारका 
ओर श्रद्धाका पुरुषार्थ कर सके इतना तुझे वतेमान विकास है, इस- 
लिये दम तुमे उपदेश दे रहे हैं। असंज्ञी जीवोंकी वर्तमान योग्यता 
उनके अपने कारण नहीं है, इसलिये उपदेश नदी देते । व्दाँ कर्मो 
का जोर दो-ऐसी बात नहीं है, #िन्तु उन जीवोंकी योग्यत्ता द्वी ऐसी है। 

प्रश्नः--हो नहार हो तो उपयोग आत्मामें लगे; होनहारफे बिना 
केसे लग सकता है (--भला होना दो तभी हमारा पुरुषार्थ काय 
करेगा न !? 

उत्तरः--यदि ऐसा श्रद्धान है तो सबदा किसी भी कायका 
उद्यम तू न कर ! खान-पान, व्यापारादिका उद्यम तो तू करता हें 
ओर यहाँ होनहार बतलाता है; इसलिये मालूम होता है कि तेरा 
अनुराग ही यहाँ नहीं है; मात्र मानादिके लिये ऐसी बातें करता है| 
जो दोना है सो होगा--ऐसा तू मानता है. ता फिर सदैव मानना 
चाहिये; लेकिन घरके ओर उ्यापारादिके कार्योमें तो पुरुषाथरी 


सर्वेथा छूट जाये तब तो सिद्धदशा होना चाहिय्रे। केवलीकों भी 
कर्म-नोकर्मके साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। यहाँ कहा है 
कि--कर्म और शरीरके निमित्तसे आत्मा विकार और त्षेत्रान्तरकी 
क्रिया धारण करता है;--इसमें ऐसा ज्ञान कराया है कि आत्माकी 
योग्यताके समय ऐसा निमित्त होता है। निश्चयाभासी मिथ्याहष्टि- 
जो निमित्तको मानता ही नहीं--उसे निमित्तका ज्ञान करानेकी 
अपेक्षास कहा है; किःतु उसका यह तात्पय नहीं है कि निमित्तके 
कारण आत्माकी अवस्था होती है। आत्माको सर्वथा निबंध मानना 
वह अ्रमणा है--ऐस। कहा है । 

तो फिर प्रश्न करते हैं क्रि--हमें बंध-मोक्षका विकल्प तो 
करना नहीं हे, क्योंकि शास्त्रमें कहा है कि--“जो बंधउ मुक्कउ 
मुणइ, सो बंधइ णं भंति | अर्थात्‌ जो जीच बँवा तथा मुक्त हुआ 
मानता हैं बह्‌ निम्सन्देह बैधता है ।”? 

एक देखिये जानिये, रसि रहिये इक ठौर । 

समल विम्ल न विचारिये, यहे सिद्धि नहिं ओर ॥ 


--ऐसा कहा है, इसलिये हमें बंध-मोक्षका विचार ही नहीं 
करना है । 
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उत्तर:--जो जौब मात्र पर्यायदष्टि होकर बंब-मुक्त अवस्था 
को ही मानता हैं, अफ्रेली पर्यायको ही मानता हैं ओर द्रव्यस्वभावकों 
प्रहण नहीं करता, उसके लिये कहा हैं और उसोको उपदेश 
है फि-द्रव्यस्वभावको न जाननेवाला एसा जीव बंधा-मुक्त हुआ 
मानता है वही बंध है । यदि सवंथा बंध ही न हों ता यह जीब 
वँंधा है--एऐसा किसलिये कहा जाता है ? जो जीव अपना नित्य 
सामान्य स्वभावकों नहीं मानता वह अकेला पर्यायद्ष्टि है; उसे बंध 
हुए बिना नहीं रहता; क्योंकि बंधके नाशका कारण # तो त्रिकाल 
ज्ञायक एकरूप स्वभाव हैं। उस त्रिकाली स्वभावमें बंध-मोक्ष-ऐसे 
दो प्रकार हैं ही नहीं; किन्तु उसके पर्यायमें अनेकता है ही नहीं-- 
ऐसा नहीं है | एकान्त द्रव्यस्वभावकी माने ओर पर्यायक्रों बिलकुल 
न माने तो वह मिथ्याद्रष्टि है। यदि वतमान पर्यायमें बंध-मोक्त 
सवथा न हों, यानी बंध है और उसका अभाव करने पर मोक्ष होता 
है--ऐसा न मानें तो वह जीव “बंध है?--ऐसा क्यों कहता है! 
ओर बंधके नाशका तथा मुक्त होनेका उद्यम भी किसलिये किया 
जाता है ? इसलिये पर्यायमें विकार ओर बंध है--ऐसा मानना 
चाहिये । त्रिकाली स्वभावको मुख्य करके बतलाते समय, पर्यायका 
गोण करके, व्यवह्वार कहकर अभाव है--ऐसा कहा है | यदि पर्याय 
में बंद न हो तो बंधका नाश ओर मोक्षका उत्पाद करनेका उपाय 
'किसलिये करना चाहिये ? ओर आत्माका अठुभव भी क्‍यों किया 
जाता है ? इसजिये द्रव्यदृष्टि द्वारा तो एक दशा है और पर्यायह॒ट्रि 
द्वारा अनेक अवस्थाएँ होती हैं--ऐसा मानना योग्य हैं | 

£ देखो, “भाव पाहुड गाथा ६२ रु 
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सामान्यका स्वीकार करे ओर विशेषका न करे वह निश्चयाभासी 
है; तथा विशेषका स्वीकार करे किन्तु सामान्यका न करे तो वह 
व्यवहाराभासी है;--वे दोनों मिथ्यादष्टि हैं । इसलिये सामान्य और 
विशेष--दोनोंका यथाथे ज्ञान करना चाहिये । 


इन निश्चय-व्यवहारका यथाथ ज्ञान करना प्रयोजनभूत है। 
मोक्षमार्ग प्रकाशक ग्रन्थमें पुछ २६४ में कहा है कि--जीवादि द्रब्यों 
अथवा तत्त्वोंको पहिचानना चाहिये; जो त्यागने योग्य मिथ्यात्वादि 
हैं उन्हें जानना चाहिये तथा ग्रहण करने योग्य सम्यग्दशनादिकी भी 
अच्छी तरह समझना चाहिये और निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धकी भी 
भलीभाँति जानना चाहिये; क्योंकि उसे जानने से मोक्षमार्गमें प्रवृत्ति 
होती है | नय-प्रमाण-युक्ति द्वारा बस्तुकों जानना चाहिये। मात्र 
निश्चयको न मानकर दोनों नयोंका यथार्थ ज्ञान करना चाहिये। जो 
अकेले निश्चयका स्वीकार करता है वह भी मिथ्याच्रि है । 


इसीप्रकार वह अनेक प्रकारसे मात्र निश्चयनयके अभिप्रायसे 
विरुद्ध श्रद्धानादिक करता है। जिनवाणीमें तो नाना नयोंकी अपेक्षा 
से कहीं केसा ओर कहीं कैसा निरूपण किया है; उसे बराबर न सम- 
मकर वह अज्ञानी अपने अभिप्रायसे जहाँ निश्चयनयकी मुख्यतासे 
कथन किया हो उसीको ग्रहण करके मिथ्यादष्टिपनेको धारण करता 
है, अथीत्‌ एकान्त--एक द्वी पक्षको वह अहण करता है। आत्माकी 
पर्यायमें विकार है ओर निमित्त कर्म है--ऐसा जानना सो व्यवहार 
है; किन्तु उसे आदरणीय मानना वह व्यवहार नयका सच्ना ज्ञान 
नहीं है । निश्वयनयका विपय त्रिकाल ज्ञाता स्वभाव है; उप्तका आश्रय 
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करने से राग-विकारका नाश होता है; ऐसा जानना वह निश्चयनय 
का यथाथे ज्ञान है । निश्वयनय आदरणीय है और व्यवद्वारनय 
जानने योग्य है--ऐसा समझना वह दोनों नयोंका सच्चा ज्ञान है। 
इसप्रकार दोनोंका ज्ञान करना वह प्रमाण है। कोई ऐसा कहे क्रि 
दोनों नय समकक्षी हैं, इसलिये निश्चयनयकी भाँति व्यवह्ास्नय भी 
आदरणीय है, तो वह बात मिथ्या है । 


त्रिलोकीनाथ तीथंकरदेव तो ऐसा कहते हैं कि स्वभावका 
आश्रय लेकर व्यवहारका छोड़े) और अज्ञानी कहते हैं कि व्यवहार 
फा आदर करो; इसलिये अज्ञानीकी बात मिथ्या हैं । 


पुनश्र, जिनवाणीमें तो सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रकी एकताको 
मोज्षमाग कहा है। अब, सम्यग्द्शन-ज्ञानमें तो सात तत्त्वोंका 
यथार्थ श्रद्धान-ज्ञान होना चाहिये; किन्तु उसका तो इसे कुछ विचार 
नहीं है, तथा सम्यकूचारित्रमें रागादि दूर करना चाहिये, उसका भी 
इसके उद्यम नहीं है । सम्यग्दशनमें तो सातों तत्त्व भलीभाँति जानना 
चाहिये, किन्तु निश्चयाभासी उन्हें नहीं जानत। | जीव-अजीव तत्त्व 
. हैं, पर्यायमें आख्रवादि हैं उन्हें तो स्वीकार नहीं करता और अकेले 
आत्माकी बात करता है; ओर आत्माके आश्रयसे रागका नाश होना 
चाहिये उसका पुरुषार्थ नहीं करता । चारित्रका अथे है विकारका 
( रागादिका ) नाश करना; किन्तु उसके नाशका उद्यम नहीं करता 
' और मात्र एक अपने आत्माका शुद्ध अतुभवन करनेको ही मोक्षमाग 
मानकर संतुष्ट हुआ है; तथा सम्यर्दशन-ज्ञान-चारित्रकी एकता 
' होना वह सोक्षमार्ग है उसे मानता नहीं है। रात है और उसका 
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का समुदाय है; वद समुदाय द्रव्यदष्टिका विषय है; और वर्तमान 
अशुद्ध पर्याय एक समयकी है वह पर्यायदृष्टिका विषय है । “यह 
दोनों मिलकर प्रमाणका विषय होता है; किंतु द्रव्यदृष्टिका विषय जो 
शुद्ध-अशुद्ध सर्च पर्यायोंका पिण्ड कहा है वह प्रमाणका विषय नहीं है ) 


यहाँ तो कद्दते हैं कि--निश्वयाभासी ऐसा चिंतवन करते हू 
कि “आत्मा शुद्ध है?--बह भ्रमरुप है; क्‍योंकि यदि तुम द्रव्यदृष्टिसे 
चिंतबन करते हो तो द्रव्य अकेला शुद्ध दी नहीं है किन्तु शुद्ध-अशुद्ध 
दोनों रूप है; और पर्यायदष्टिसे चिंतवन करते हो तो ब्रतमान पर्याय 
तो तुम्हारी अशुद्ध है; इसलिये दोनों प्रकारसे शुद्धद्ा चितवन फेरना 
बह भ्रमणा है; क्योंकि वर्तमान पर्याय तो निचली दशामें. अशुद्ध है 
और द्रव्य तो शुद्ध-अशुद्ध दोनों रूप है; इसलिये शुद्ध चितवन तुम्हें 
किसी भी प्रकार उपयुक्त नहीं रहृता । पर्यायमें शुद्धता है ऐसा मीं 
नहीं मानना चाहिये | बतमान पर्याय अशुद्ध है तथापि उसे शुद्ध 
क्यों मानते हो ? यदि तुम शक्ति अपेक्षासे शुद्ध मानते. हों तो “में 
ऐस। होने योग्य हूँ”--ऐसा मानो; “से सिद्ध दोने योग्य हूँ”?--एसा 
मानो; किन्तु “में ऐसा हूँ?--ऐसा मानता वह श्रम है । 


वतमान आत्माकी अपनी विकारी पर्याय उसके अपने कारण 
दोती है उसमें कर्म निर्मित मात्र हैं--ऐसा मानना चाहिये । कगे एक 
बस्तु है किन्तु उसका प्रभाव आत्मा पर पड़ता है--ऐसा नहीं हैं। 
फर्मोके कारण ग्यारहवें गुशस्थानसे गिर जाते हैं--ऐेसा अक्षा्ी 
मानते हैं बह भी श्रमणा है। वहाँ कपायकर्मका उदय है ही नहीं 
किंतु अपनी पर्यायकी योग्यताके कारण गिरते है, उसके बदले कर्मों 
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पर आत्तेप लगाते हैं वे भी मिथ्याहप्रि है। यहाँ तो कद्दते हैं कि 
पर्यायमें अपूर्णदशा है, पूर्णद्शा नही है। ओर यदि विकार तथा 
अल्पज्ञता है तो उसके निमित्तरूप द्वव्यकर्म और नोकर्म हैं। यदि 
निमत्तरुपसे शरीरादि न हों तो वतमानमे सिद्धदशा, अशरीरीदशा 
दना चाहिये; किन्तु वह दशा नही' है; इसलिये मानना चाहिये कि 
केर्म-नोकर्मका सम्बन्ध भी है | यद्यपि आत्माकी विकारी पर्याय या 
अपूर्ण पर्यायक्रे कारण द्रव्यकर्-ने।कर्म नही' हैं; किन्तु अपूर्णदशाके 
भन्तय कर्म आदि उनके अपने कारण होते हैं--ऐसा जानना चाहिये । 
ओर जब आत्माकी पूर्णदशा होती दै तव निमित्तरूप जो कमौदि 
ये वे उनके अपने कारण छूट जाते हैं; उस ससय निमित्तरूप 
कैमादि नहीं' होते ऐसा समभना चाहिये । 

पुनश्च, यदि कर्-नोकर्म निमित्तरूप न हों तो ज्ञानादिकी 
जैयत्तता क्यों नही है ? ज्ञानादिकी व्यक्तता नही है इसलिये कर्म- 
भोकर्म निमित्तरूपसे हैं| आत्मद्रव्यमें शक्तिरूपसे ज्ञानादि गुण हैं 
उसीमे से व्यक्तरूप पर्याय होती है। बह पर्याय वर्तमानमें नहीं -है 
इसलिये उसमें निम्ित्तरूपसे कर्मकों मानना चाहिये। देखो, सम्य- 
'ज्ञान किसे कहते हैं वह बात यदाँ चल रही है । सम्यग्झञानके बिना 
चारित्र नहीं होता | निमिच-नेमित्तिक सम्बन्ध क्‍या है? निश्चय- 
व्यवहार कया है ९-..उसे जाने भी नहीं ओर त्यागी हो जाये तो 
उससे कहीं सच्चा चारित्र नहीं होता । अभी तो जिसके व्यवहारका 
ठिकाना नहीं है उसके द्रव्यचारित्र भी नहीं होता । और द्रव्यचारिष्र्के 


विना भावचारित्र नहीं होता। इसलिये प्रथम चारिज्रका स्वरूप . 
जानता चाहिये । | 


हरि। 
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स्व-परप्रकाशक शक्ति आत्माकी है 


आत्मा स्वयं ज्ञान है स्व-परप्रकाशक ज्ञानशक्ति आत्माकी है, 
इसलिये ज्ञान परसे नहीं होता; शास्त्र प्रतिमा बगेरह परवस्तुसे ज्ञान 
नहीं होता । स्वज्ञे य-परज्ञे य दोनोंको जाननेकी शक्ति आत्मामें है। 
परज्ञे यसे स्वज्ञे यको जाननेकी शक्ति नहीं होती । आत्मामें स्व ओर 
परको जाननेकी शक्ति त्रिकाल दै--ऐसी जिसे खबर नहीं है और 
परके कारण आत्मामें ज्ञानादिका होना मानता है वह मिशथ्यादर्रि है । 
ओर आरत्तमाके ज्ञान बिना द्रव्यलिंग धारण करे, नग्न हो जाये वह 
मिथ्याद्ष्टि है ही किन्तु अथःकर्मी तथा उद्दे शिक आहार ले तो वह 
ट्रव्यलिंगी भी नहीं है; और यथाथ द्रव्यलिगके विना भावलिंगीपना 
भी नहीं होता । जो वस्त्र-पात्रादि रखता है और अपनेको मुत्ति कह- 
लवाता है, बह तो स्थूल गृहीत मिथ्याह्ष्टि है । 


अब, यहाँ निश्चयाभासी मानता है कि में वर्तमानमें परमानन्द- 
मय हूँ | यदि वह परमानन्दमय हो तो उसे कुछ भी करना नहीं रहता; 
इसलिये सचमुच वतमानमें परमानन्द्मय नहीं है । चतमान अवस्था 
में आनन्द प्रगठट न होने पर भी अपने को आनन्दमय मानना वेहें 
श्रम है । और वह मानता है कि जन्म मरणादि दुःख द्वी आत्माको 
नहीं हैं; तो वह बात भी मिश्या है; क्योंकि वतमानसें दुखी दाता 
तो दिग्बाई देता है; इसलिये दःखी होने पर भी दःख नही है-सर्वेथा 
ऐसा मानना बह श्रम हे यानी दूसरी अवस्थामें दूसरी अवम्धों 
मानना बह श्रम हू । 
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परद्रव्य से मित्र ओर अपने भावों से अभिन्न 
वह द्रव्य की शुद्धता है : 

प्रश्न +--तो फिर शास्त्र में शुद्ध चितवन करने का उपदेश किस 
लिये दिया है ? श्री समयसार, प्रवचनसार में शुद्ध चितबन करने 
को तथा आखब शुभाशुभ भावों का चितवन छोड़ने को कद्दा है; ओर 
आप तो यहां दोनों प्रकार से शुद्ध चिंतवत करने का इन्कार करते 
हैं; इसलिये भगवान ने जो शुद्ध चिंतवन करने का उपदेश दिया है 
वह निरथक सिद्ध द्ोता है। तो इसमें यथाथ क्या है ? 

उत्तर :--शुद्धत्व किस प्रकार है बह कहते हैं | एक तो द्वव्य 
अपेक्षा से शुद्धत्व है और दूसरा पर्याय अपेक्षा से । उसमें द्र 
अपेक्षा से तो पर द्वव्यों से भिन्‍तता और अपने भावों से अभिन्‍नता 
का नाम शुद्धत्व है । यह द्रव्य अपेक्षा से शुद्धत्व पहले: जो. सामान्य 

य कहा बही है। अब यहाँ, द्रव्य अपेक्षा से शद्ध-अशद्ध से 
पर्यायों के समुदाय को द्रव्य कद्दा है । वह द्रव्य अपने भावों से 
अभिन्‍न है और परद्रव्यभावों से भिन्न है। ऐसा द्रव्य का शुद्धत्व 
है | इसलिये अपेक्षा से बराबर समभना चाहिये । द्रव्य का जो 
शुद्धत्व ऊपर कहा था उसी ग्रकार यहाँ सामान्य द्रव्य का शुद्धत्व 
कह कर, अपना स्वरूप परद्रव्य से भिन्‍न रूप है उसे शुद्घत्व फहा 
है | इस अपेक्षा से शुद्घत्व भावना यथार्थ है।. 
2 भर >८ ह 
| ....[ फाल्गुन कृष्णा ४ मंगलवार ता० ३-२-५३ | 
सस्यरदृष्टि ऐसा चिंतवन करता है कि में परद्रव्य से त्रिकाल भिन्न 


हूँ । शरीर और कर्म जड़ हैं--अजीव हैं । उनके द्रव्य-गुश-पर्याय 
ह है; 
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से में भिन्न हैं; इस तये शरीर, कम, भाषादि की पर्याय मुकसे नहीं 
हे।ती । मेरी प्रेरणा से शरीर नहीं चलता; क्योंकि वे पदाथे मुमसे 
भिन्‍न हैं और में भी उनसे त्रिकाल हूँ, इसलिये आत्मा बोलने, चलने 
आदि क्रियाओं का कर्ता नहीं है। वतमान में लोगों की इतनी भारों 
अमणा--गड़बड़ी हे|गई है कि “शरीर की क्रिया आत्मा से द्वोती है” 
ऐसा वे मानते हैं, किन्तु यदाँ तो सम्यग्टष्टि जानता है कि मेरा 
आत्मा पर से भिन्न है और जितनी मेरी त्रिकालवर्ती शुद्ध-अशुद्ध 
पर्यायें हैं उन सबसे अभिन्न है। में अपने भावों से एकमेक हूँ, 
अपनी सब पर्यायों से अभिन्‍न हूँ--ऐसी दृष्टि करना वह द्वव्य 
अपेक्षा से शुद्धत्व है । लोगों को धर्म की खबर नहीं है । धर्म का स्व- 
रूप तो ऐसा है कि यदि क्षणप्ात्र भी धर्म क्रिया हों उसकी मुक्ति 
हुए बिना न रहे । जीव अनन्तकाल में अनन्त बार मुनित्व का पालन 
करके नववें ग्रैवैयक तक गया, किन्तु एक क्षणमात्र भी उसे धर्म 
नहीं हुआ । उस धर्म का स्वरूप भी लोगों ने नहीं सुना है। 


आत्मा परद्रव्य से भिन्न और अपने भावों से अभिन्न है, उसे 
यहाँ द्रव्य का शुद्धत्व कहा है । उसी अपेक्षा से सममना चाहदिये। 
भूतकाल में अशुद्ध पर्याय होगई बह मेरी योग्यता थी; विकार के 
समय भी “मेरा स्वभाव तो शुद्ध पर्यीय होने की शक्ति वाला है”-- 
ऐसी दृष्टि करे तो “में हूँ सो हूँ”--ऐसा सच्चा निणय किया कह- 
लाता है। में परद्रव्य से भिन्न हँ--ऐसा निश्चित क्रिया इसलिये पर- 
द्रव्य और निमित्त का भाव मुममें नहीं है ऐसा निर्णय होने से 
निमित्त ओर पर की दृष्टि छूट गई । अब, अपने भावों से अभिन्‍न 
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ह--इसमें भूत-भविष्य का यथावत्‌ ज्ञान कराया है । आत्मा भूत- 
भविष्य में ऐसी योग्यता वाला था ओर होगा--रेसे विकल्प भी दृष्टि 
में नहीं होते; क्रिन्तु जो जीव पर्याय फो समानता द्वी नहीं उसे सम- 
भाने के लिये प्रथम भूत-भविष्य की पर्योयों का यथार्थ ज्ञान कराये 
हैं। उसे अर्थात्‌ शुद्ध-अशुद्ध सबे पर्यीयों के समुदाय फो परद्रच्य 
भावों से भिन्‍न कद कर शुद्ध द्रव्य कद्दा है। ऐसे द्रव्य को जानकर 
दरष्टि निफाल पर से भिन्न शुद्ध द्रव्य का स्वीकार करती है। 


सम्यग्दधि ज्ञानता है कि मेरी शक्ति तो सिद्ध ही होने की है 


मेरा स्वभाव तो सदा सिद्ध समान है, इसलिये वास्तव में मेरी 
शक्ति तो सिद्ध ही होने की है। इसमें संसारपयौय का आदर नहीं 
है; क्योंकि संसारपर्याय सिद्धपयौय से अनन्तर्वें भाग अल्प है + 
मेरा स्वभाव शुद्धपर्याय ही प्रगट करने का है--ऐसा स्यम्दृष्टि 
जानता है। शुद्ध होने की यग्यता निमित्त में सेया राग में से 
नहीं आती ऐसा वह जानता है । भूतकाल में अशुद्ध 
पर्याय बीत गई है किन्तु वह द्रव्य में अन्तर्तीन है; इसलिये पर से 
भिन्‍न और स्व॒ के भावों से अभिन्‍न द्रज्य को शुद्ध कहा है । जीव 
अ्यापार-धंधे के कार्यों में तथा पर के कार्यों में तो विचार करता द्ट 
किन्तु यहाँ विचार नहीं करता; तो फिर आत्मा का सच्चा ज्ञान फेसे 
दो ! इसलिये द्रव्यइृष्टि में पर से भिन्‍न तथा अपने भावों से अभिन्‍न 
क्रो शुद्धत्व कहा है; और पर्याय अपेक्षा से तो पतेसान पर्याय में 
उपाधिभाव का अभाव होना बह शुद्धत्व है| 
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पर्योय अपेक्षा से तो केवल ज्ञान हो वह शुद्गत्व है । साधक 
दशा में उपाधिभाव होता है, क्योंकि सबेथा उपाधिभाव रहित नहीं 
हुआ है। नियमसारादि शास्त्रों में दृव्य्ट से पारिणामिक भाव के 
अतिरिक्त उदय, उपशम, क्षयोपशम्र, क्षायिक--इन चारों भावों को 
वैभाविक भाव कहा है, वह दूसरी अपेक्षा है | यहाँ तो ज्ञायिक भाव 
के अतिरिक्त उदय, उपशम्र, ज्पोपशम--इन तीनों को उपाधिभाव 
कहा है | वरतेमान पर्याय अपेक्षा से शुद्धव्व तो हुआ नहीं है, इसलिये 
पर्याय अपेक्षा से शुद्धत्व सानना वह श्रम है। 
अब, शुद्ध चितबन में तो द्रव्य अपेक्षा से शुद्धत्व शरहदण किया 
है। उपरोक्त कथनानुसार शरीर-कर्म से भिन्‍नत्व और शुद्ध-अशुद्ध 
सब पर्यायों से अपने अभिन्‍नत्व को मुख्य करके यहाँ शुद्ध द्रव्य कहा 
है;--यह्‌ बात अच्छी तरह सममना चाहिये । इस प्रकार ज्ञानी 
त्रिकाली स्वभाव का चिंतवन करते हैं। श्री समयसार गाथा ६ की 
टीका में श्री अम्ृतचन्द्राचाय देव ने कह्या है कि--“प्रमत्तोडप्रमत्तश्च 
न भवत्येष एवाशेषद्रव्यान्तरभावेभ्यो भिन्‍नस्वेनोपास्यमानः शुद्ध 
इत्यमिलप्यते ।? अर्थात्‌-आत्मा प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है .यही सर्वे 
परद्रव्यों के भावों से भिन्‍नत्व द्वारा सेचन करते हुए “शुद्ध” ऐसा 
कहते हैं। समयसार के प्रणेता श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव भावदिंगी 
मुन्ति थे ओर छट्ढे-सातवें गुणस्थान में भूलते थे, इसलिये में अप्रमत्त- 
प्रमत्त नदीं हूँ ऐसा कद्दा है; ऐसा नहीं कहा है कि से ब्रत-अन्नत और 
सयेग-अयःग से रहित हूँ | वर्तमान पर्याय बर्तती है उसका निपेध 
करते हें | अपनी वर्तमान पर्याय भेद का निषेध करते हैं; द्रव्य की 
दृष्टि कराई है । 
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परद्रव्य से भिन्‍न मात बिना, अपनीस्वल्ेसान विंकोरी पेय म्रिसे 
त्रिकाली स्वभाव स्वयं भिन्‍न है ऐसा नहीं मान सकता | इसलिये वहाँ 
भी परद्रव्य से भिन्‍नत्व को शुद्ध ही कद्या है। परद्रव्य से भिन्‍न हुआ, 
--स्त्रसन्मुख हुआ इतनी तो पर्याय शुद्ध हुई है; किन्तु झुनिदशा में 
विरोष शुद्टघव। होती है । धर्म तो अभ्यंतर वस्तु है बाह्य वस्तु नहीं दे; 
इसलिये ज्ञान का सूक्ष्म करके अंतर में देखना चाहिये; तभी यह 
बात समर में आती है। द्रव्य क्या ? पर्याय क्या ? पर क्या (-- 
इत्यादि सब बराबर जानना चाहिये ओर समझने का अयत्न करना 
चाहिये । अनादि काल से दूसरा सब कुछ किया किन्तु यथार्थ को 
सममने का प्रयत्न नहीं किया, इसलिये घर्म नहीं हुआ | प्रथम यथार्थ 
समभने का ही प्रयत्न करना चाहिये । ' 
का. हर ४० 
[ वीर सं० २४७६ फाल्युन कृष्णा ५ बुधवार ता० ४-२-४३ | 
आत्मा की निर्मल अजुभूति होकर अकपायभाव का होना 
वह पर्याय की शुद्धता हे 

यहाँ तक तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धत्व की बात कही | अब पर्याय 

की शुद्धता की बात करते हैं | उसमें सम +सार गाथा ४३ की श्री 

अमृतचन्द्राचार्य देव की टीका का आधार दिया है कि--सकलकारक- 
चक्रप्रक्रियोत्तीर्ण निर्मलातु भूतिमात्रत्वात्छुदूघः । अर्थात--समस्त कर्ता 
कर्म आदि कारकों के समूह की प्रक्रिया से पारंगत ऐसी जो निर्मल 
अनुभूति--अभेदज्ञान तन्मात्र है इसलिये वह शुद्घ है। अर्थात्‌ में 

रागादि का कर्ता. हूँ , राग मेरा कार्य है, मैं राग का आधार हूँ->ऐसी 
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छुद्द कारकों की बुद्धि जिसके छूट गई है, उसके पर्याय की शुद्धता 
कहते हैं| जो ज्ञान का क्षयोपशम है उसे यहाँ शुद्धता नहीं कहा है; 
क्योकि नित्यनिग.द के जीव को भी ज्ञान का विकास होता है । यदि 
इतना क्षयोपशम न हो तो जड़ होजाये; इसलिये वह बात यहाँ नहीं 
है। सस्ती ग्रन्थमाला देहली प्रकाशित--मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ 
३८ में क्ञायोपशमिक ज्ञान को जीव के स्वसाव का अंश कह्दा है, 
उसका तो यह अथ है कि वहाँ ज्ञान का स्वभावभाव :बतलाना है; 
किन्तु बह वात यहाँ नहीं है । यहाँ तो, परद्वव्यों का कर्ता आदि तो 
में नहीं हूँ, किन्तु राग-विकल्प-पुए्य-पाप की क्रिया से छूटकर--पार 
द्वोकर, आत्मा की निर्मल अनुभूति हुई, अकषायभाव हुआ उसे पर्याय 
अपेक्षा से शुद्धता कहा है। 
छट््‌ कारकों की अशुद्धता के तीन प्रकार हैं ।(१) आत्मा 
कर्ता ओर शरीर, करे आदि मेरा काय है;--इन छह संयोगी कारकों 
की तो यहाँ बात ही नहीं है। आत्मा आधार है इसलिये शरीर का 
काय द्ोता है--ऐसा नहीं है; किन्तु यहाँ तो कहते हैं कि (२) रागादि 
मेरी पर्याय है, आत्मा उसका कर्ता है और बद आत्मा का कर्म 
इत्यादि भी नहीं है । (१) इसके अतिरिक्त आत्मा के आश्रय से 
शुद्ध निर्मल पर्याय प्रगट होती है उसका मैं कर्ता आदि हूँ ऐसा 
विकल्प भी यहाँ नहीं है। अभेद, अखण्ड, त्रिकाल श दूध स्वभाव 
के आश्रयसे निर्विकल्पदशा प्रगट हुई दे उस पर्याय-अपेक्षासे शुद्धता 
दँ--एंसा समझना चाहिये | मे अपनी वीत्तरागी पर्यायका कर्ता 
दूँ--ऐसा भेद जबतक है तवतक पर्थायकी शुद्धता नहीं हई है । 


सातवाँ अध्याय प्र 


अज्ञानी न तो द्रव्यकी शुद्धताको समझता दे ओर न॒पर्यायकी 
शुद्धता को। छद्द कारकोंमें तीनप्रकार से अशुद्धता आती है| एक वी 
परद्रव्यका कर्ता आदि मानना, दूसरे रागादिं विकारी पर्यायका कर्ता 
आदि सानना; और तीसरे में अपनी निर्मल पर्यायका कर्ता आदि 
हँ--ऐसा सेद डालना--यह तीनों अशुद्धता हैं; मेरा स्वरूप उनसे 
रहित अभेद ज्ञानानन्द चेतन्यस्थभावी एक रूप है; उसकी जिसे दृष्टि 
हुई है उसे पर्यायमें शुद्ध अनुभव--आननन्‍्ददशा प्रगट होती है वह 
पर्यायकी शुद्धता है । 


शास्रमें सम्यस्दष्टिके शुभभावकी मे,क्षका व्यवहार-साथन कहा 
है; किन्तु उसका अर्थ बराबर समभना चाहिये । पर की तो बात नहीं 
है; किन्तु में शुभभावका कर्तों हूँ और शुभभाव मेरा कभे है इत्यादि 
भी साधन नहीं है; और में अपनी वीतरागी निर्मल दशाओंका कर्ता 
हूँ--ऐसा भेद भी साधन नहीं है | अभेद स्वभावके आश्रयसे पर्याय 
की शुद्धता प्रगट होती है; यह वात समझे बिना शुभभावकों व्यवद्यार 
साधन भी नहीं कहा जाता । इसलिये यथाथ रूपसे समझना चाहिये.) 


सम्यग्दृष्टिका ध्येय कैसा होता है ? उसका यहाँ वर्णन चल रहा 
है । उसमें ज्ञानी पर्यायकी शुद्धता किसे मानता है कि--छुद कारकों 
की प्रक्रियासे पारंगत ऐसी जो निमल अनुभूति अभेद ज्ञानमात्रदशा 
होती है उसे पर्यायकी शुद्धता कहते हैं । पहले द्रव्यकी शुद्धता बत- 
लाते हुए जीवकोी अजीवसे भिन्‍न बतलाया था; ओर यहाँ पर्यायमें 
शुद्धता बतलाते हुए कर्ता-कर्म आदि छह्द कारकोंके भेदके अभावसे 
प्रगट दोनेवाली निर्मेल अनुभूति बतलाई है। इसतरद दो प्रकारसे 
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शद्धता जानना । पर से भिन्‍न सामान्य स्वभाव वह द्रव्यकी शुद्धता 
ओर पर्यौयमें अभेद रिमेलद्शा प्रगट होना उसे पर्यायकी शुद्धता 
मानना चाहिये । 

अब, केवलका अर्थ करते हैं। केवल शब्दका अर्थ भी इसी- 
प्रकार जानना कि “परभावसे भिन्‍न निःकेवल स्वयं ही;” उसका नाम 
केवल है| इसीप्रकार अन्य अर्थ भी अवधारण करना। जहाँ-जहाँ 
जिसप्रकार अथ हो वहा-वहाँ उसप्रकार जानना। द्रव्य अपेक्षास 
सामान्य एकरूप ज्ञान, जिसमें त्रिकाल उपाधि नहीं है उसे केबलजान 
स्वरूप मानना चाहिये । आत्मा मात्र ज्ञानस्वभावी है--ऐसा केवलका 
अथ मानना चाहिये, किन्तु केवल शब्दका अथ पर्याय अपेक्षास 
केवली हुआ--ऐसा सानना वह विपरीतता है। पर्यायमें असेदज्ञान 
तन्मात्र हुए बिना केवलज्ञान माने तो वह अमणा है। इसलिये अपने 
को द्रव्य-पर्यायरूप अवलेकना । द्रब्यसे तो सामान्य स्वरूप अव- 
लोकन करना तथा पर्यायसे अवस्था विशेष अवधारण करना । इसी- 
प्रकार चिंतवन करने से सम्यम्ट्ष्टि होता है, क्योंकि सत्य जाने बिना 
सम्यग्टृष्टि नाम कैसे प्राप्त करेगा ? पर्यायमें तो, जैसी-जैसी पर्योय 
हो वेसी ही मानना चाहिये । --इसप्रकार द्रव्य-पर्योयका सच्चा चिंत- 
वन करने से सम्यम्टष्टि होता है। अवस्थाकी यथावत्‌ जाने तथा 
द्रव्यको द्रव्य सामान्य जाने तो उसका ज्ञान सच्चा कहलाता है। यहाँ 
ज्ञान-अपेक्षासे कथन है, इसलिये उसे सम्यम्दृष्टि कद्दा है। 

ज्ञानी को भी शास्त्राभ्यास आदि शुभ विकल्प होते हैं 

ओर मं.क्षमागेम तो रागादि मिटानेका श्रद्धान-ज्ञान-आचरण 

रूरना हं।ता है, उसका तो निश्थयाभासीकी विचार नहीं है। मात्र 


सातवाँ अध्याय घ््ड 


'अपना श॒द्ध अनुभवन करके ही अपने को सम्यरस्टाट मानता है 
ओर अन्य सब-साधनोंका निषेध करता है। अपने को शुद्धता प्रगट 
हुई हो ओर शद्ध माने, तब तो कोई आपत्ति नहीं है, किन्तु शद्धता 
तो हुई नहीं है ओर “में पर्यायमें भी शुद्ध होगया हूँ, मुझे विकल्प 
उठता ही नहीं ।? --इसप्रकार वह शुभभावका निषेध करता है आर 
शाब्राभ्यास करना निरथक बतलाता है, अर्थात्‌ चह्द शाब्राभ्यासको 
उपाधि मानता है; किन्तु पृर्णद्शा न हुई हो तबतक ज्ञानीको शास्त्रा- 
भ्यासका विकल्प आये बिना नहीं रहता | वह मानता है कि हमें ऐसा 
विकल्प नहीं करता है; किन्तु शद्धदशा सम्पूण श्रगट नहीं हुई है 
निर्विकल्प उपयोग निरन्तर नहीं हे-ओऔर शुभ विकल्पमें न रहे तो 
अशुभ बिकल्प हुए बिना नहीं रहेगा। इस बातको अज्षानी नहीं सम- 
भंता | भावलिंगी मुनियोंकों भी छट्ठे गुणस्थानमें शुभ विकल्प आये 


बिना नहीं रहता । जिसे धमकी पूरे पयौय प्रगट नहीं हुई है 
विकल्प न आये ऐसा. नहीं हो सकता । 


और बह निश्चयाभासी द्रव्य-गुणपर्यायके, गुणस्थान-मार्गणास्थान 
के तथा त्रिलोकादिके विचारोंको विकल्प ठहराकर तीत्र प्रमादी बंनते 
हैँ। यहाँ जो मार्गणा कही है बह भावमार्ग णा है; क्योंकि यह जीव 
के स्वरूपकी बात है, इसे वह नहीं समझता । यहाँ तो कहते हैं कि 
सम्यग्ज्ञान-चारित्रका लाभ तो आवत्मासे होता है; जड़से नहीं द्ोता-। 
गुरुके पाससे ज्ञान नहीं आता, किन्तु जिसे पूर्णज्ञान नहीं हुआ-है उसे 
शाल्लाभ्यासका उत्साह और विकल्प आये बिना नहीं रहता। शास्रमें 
ऐसा भी आता है कि--द्रव्य-गुण-पर्यायके भेदका विचार फरना 
कतेज्य नहीं है; वहाँ तो भेद डालकर विचार करने से .रागी जीवको 
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शद्धता जानना | पर से भिन्‍न सामान्य स्वभाव वह द्रव्यकी शुद्धता 


और पर्यौयमें अभेद निर्मेलद्शा अ्गट होना उसे पर्यायकी शुद्धता 
मानना चाहिये । 


अब, केवलका अथ करते हैं। केवल शब्दका अर्थ भी इसी- 
प्रकार जानना कि “परभावसे भिन्‍न निःकेवल स्वयं ही;” उसका नाम 
केबल है। इसीप्रकार अन्य अर्थ भी अवधारण करना। जहाँ-जहाँ 
जिसप्रकार अर्थ हो बहाँ-वहाँ उसप्रकार जानना। द्रव्य अपेक्षासे 
सासान्‍्य एकरूप ज्ञान, जिसमें त्रिकाल उपाधि नहीं है उसे केवलंज्लान 
स्वरूप मानना चाहिये । आत्मा मात्र ज्ञानस्वभावी है--ऐसा केवलका 
अथ मानना चाहिये, किन्तु केवल शब्दका अर्थ पर्याय अपेक्षासे 
केबली हुआ--ऐसा मानना वह बिपरीतता है। पयौयमें अभेदज्ञान 
तन्मात्र हुए बिना केबलज्ञान माने तो वह अ्रमणा है। इसलिये अपने 
को द्रव्य-पर्यायरूप अवले|कना.। द्रव्यसे तो सामान्य स्वरूप अव- 
लोकन करना तथा पर्यायसे अवस्था विशेष अवधारण करना । इसी- 
प्रकार चितवन करने से सम्यग्टृष्टि होता है, क्योंकि सत्य जाने बिना 
सम्यग्टृष्टि नाम केसे प्राप्त करेगा ? पर्यायमें तो, जैसी-जेसी पर्यौय 
हो वेसी ही मानना चाहिये | --इसम्रकार द्रव्य-पर्यायका सच्चा चिंत- 
वन करने से सम्यम्दष्टि होता है। अवस्थाको यथावत्‌ जाने तथा 
द्रव्यकों द्रव्य सामान्य जाने तो उसका ज्ञान सच्चा कहलाता है। यहाँ 
ज्ञान-अपेक्षासे कथन है, इसलिये उसे सम्यम्टष्टि कहा है। 

ज्ञानी को भी शास्त्राभ्यास आदि शुभ विकल्प होते हैँ 

आर म.क्षमागम तो रागादि मिटानेका श्रद्धान-ज्ञान-अआचरण 

छरना ह॒ता है, उसका तो निमश्चयाभासीकोी विचार नहीं है। मात्र 
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ने अमुक अन्तमु हूर्त की देखी है; जितली भगवान ने देखी है उतनी 
ही छट्े गुणस्थान की पूरी स्थिति कोई मुनि भोगे तो वह मिथ्या- 
दाष्टि हो जाता है। मुनिदशा अमुक समय तक छट्ठों गुणस्थान में 
होते हैं और फिर सातवें गुणस्थान में आते हैं;--ऐसे मुनि को 
विकल्प के समय शास्त्राभ्यास का वि+ल्प आता है। महाविदेह क्षेत्र 
में भावलिंगी मुनि विराजमान हैं वे ऐसे दोते हैं । गणधर जब णमो- 
कार मंत्र पढ़ते हैं तब उनका नमस्कार ऐसे भावमुनि को पहुँचता है। 
गणधर देव व्यवहार में उन मुनि को सीधा नमस्कार नहीं करते, 
किन्तु नमस्कार मन्त्र में ऐसे मुनियों का समावेश हो जाता है। 

अनेक निश्चयाभासी ऐसे होते हैं जो प्रमादी होकर चौवीस- 
चौबीस घंटे तक पड़े रहते हैं और मानते हैं कि हमारी दशा बहुत 
ऊँची होगई है। वे निश्चय के स्वरूप को नहीं समझे हैं और अकेले 
अशुभभाष में रदते हैं। यहाँ तो कहते हैं कि मुनि भी शास्त्राभ्यास 
करते हैं। शास्त्रों में तो कह्या है यदि मुनि ध्यान में रहें तो अच्छा है; 
यदि ध्यान में ल रह सके तो शास्त्राभ्यास में रुकना कतेव्य है; किन्तु 
अन्यत्र उपयोग को लगाना ठीक नहीं है । शास्त्राभ्यास द्वारा तत्त्वों 
के विशेष जानने से तो सम्यग्द्शन-ज्ञान निर्मल होते हैं। 

य भर ८ 
[ वीर सं० २४७६ फाल्गुन कृष्णा ६, गुरुवार ता० ५-२-५३ | 
शास्त्राभ्यास का प्रयोजन 


पुनश्च, निश्चयाभासी कहता है कि शास्त्र से ज्ञान नहीं होता, 
तो फिर शास्त्रों का पढ़ना निरथंक है। उससे कहते हैं कि--शास्त्रों से 


हफ माक्षमागें श्रकादराफ का । ०९७ 


विकल्प उठते हैं, इसलिये उसका निषेध किया है; किन्तु उसका अर्थ 
यह नहीं है कि साथकदशामें ऐसा विकल्प आता ही नहीं। साधक- 
दशामें बहू बिकल्प आये बिना नहीं रहता | | 
गुणस्थान-सार्गशास्थान आदि का विकल्प हमें नहीं करना है-- 
पेसा वह मानता है, किन्तु बह नहीं समझता कि साधक दशा में 
वह विकल्प आये बिना नहीं रहता । निश्चयाभासी तपश्चरण को 
वृथा क्लेश करना मानता है| घर्मौत्मा को स्वभाव के लक्ष से जितने 
अंश में अकषाय-वीतरागी दशा प्रगठ हुई है उतने अंश में आहा- 
रादि का विकल्प छूट जाता है, इसे वह नहीं सममकता। इस प्रकार 
वह तपश्चरण के स्वरूप को नहीं समझता, इसलिये उसे क्लेरा कइता 
है। ओर वह पतादि को बन्धन में पड़ना कहता है; बह भी मिशथ्या 
है; क्योंकि भगवान की पूजादि का छे डना येध्य है--ऐसा मानकर 
शुभ में नहीं बतेता, किन्तु अशुभ में प्बृत्ति करता है । शुद्धता में 
आता हो तो उस शुभभाव का निषेध ठीक है, किन्तु बह स्घरूप की 
इंष्टिपूषंक स्थिरता तो करता नहीं है ओर प्रमादी द्ोकर अशुभ में 
वर्तता है; वह निश्चयाभासी मिथ्याटष्टि है। 


अब उस बांत का विशेष स्पष्टीकरण कहते हैं कि--शास्त्राभ्यास 
ता मुनि के भी होता है । छट्ठा-सातवाँ गुणस्थान एकद्न में अनेफ 
वार आता हें; ऐसी दशा को मुनित्व कदते हैं। ज्ण में सातवाँ गुए- 
स्थान आजाता है, ओर क्षण में विकल्प आये तब छट्ठा | छठवें गुण 
स्थान में शास्त्राभ्यासादि करते हैं ऐसा मार्ग है; उसे तो अज्ञानी 
निश्रयाभासी मममता नहीं है | छट्ठे गुणस्थान की स्थिति भगवान 
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ने अमुक अन्तमु हू की देखी है; जितनी भगवान ने देखी है उतनी 
डी छट्टे गुणस्थान की पूरी स्थिति कोई मुनि भोगे तो वह मिथ्या- 
दृष्टि हो जाता है। मुनिदशा अमुक समय तक छद्ठ गुणस्थान में 
होते हैं और फिर सातवें गुणस्थान में आते हैं;--ऐसे मुनि को 
विकल्प के समय शास्त्राभ्यास का बि+ल्‍्प आता दै। महाविदेह क्षेत्र 
में भावकिंगी मुनि विराजमान दे वे ऐसे होते हैं। गणधर जब णमो- 
कार मंत्र पढ़ते हें तब उनका नमस्कार ऐसे भावमुनि को पहुँचता है। 
गणधर देव व्यवहार में उन मुनि को सीधा नमस्कार नहीं करते, 
किन्तु नमस्कार मन्त्र में ऐसे मुनियों का समावेश हो जाता है। 
.. अनेक निश्चयाभासी ऐसे होते हैँ जो प्रमादी होकर चोवीस- 
चौबीस घंटे तक पड़े रहते हैं और मानते हैं कि हमारी दशा बहुत 
ऊँची होगई है। वे निश्चय के स्वरूप को नहीं समझे हैं ओर अकेले 
अशुभभाष में रदते हैं। यहाँ तो कद्ते हैं कि मुनि भी शास्त्राभ्यास 
करते हैं। शास्त्रों में तो क्या है यदि मुनि ध्यान में रहें तो अच्छा है; 
' यदि ध्यान में न रह सकें तो शास्त्राभ्यास में रुकना कर्तव्य है; किन्तु 
अन्यत्र उपयोग को लगाना ठीक नहीं है । शास्त्राभ्यास द्वारा तत्त्वों 
करे विशेष जानने से तो सम्यग्दशन-ज्ञान निर्मल होते हैं। 
>८ ्र भर 
[ वीर सं० २४७६ फाल्गुन कृष्णा ६, गुरुवार ता० ५-२-५३ ] 
शास्त्राभ्यास का प्रयोजन 
पुनश्च, निश्चयाभासी कहता है कि शास्त्र से ज्ञान नहीं होता, 
तो फिर शास्त्रों का पढ़ना निरथंक है। उससे कहते हैं कि--शास्त्रों से 


६० मोक्षमाग प्रकाशक की किरण 


ज्ञान नहीं होता यह बात ठीक है, किन्तु सविकल्प दशा वाले को 
शासत्राभ्यास करने का विकल्प आये विना नहीं रहता । शास्त्र द्वारा 
तत्तों के विशेष जानने से तो सम्यग्दशंन-ज्ञान निर्मल द्वोते हैं। देखो, 
शास्त्राध्यास से सम्यग्द्शन निर्मेल हं।ता है--ऐसा कहा है; किन्तु 
वास्तव में शाखराभ्यास से निर्मज्ञ नहीं होता; किन्तु निश्च या भासो पर्याय 
को मानता हो नहीं उप्तत्ते कहते हैं कि आत्मा का अवलम्बंन लेकर 
जो जीब सम्यर्दर्शन निर्मल करता है उसे शास्त्र निमित्तरूप :होते हैँ; 
इसलिये शास्त्राभ्यास करने से ज्ञान निर्मल हेँ।ता है--ऐसा कहा. है । 


ओर जब तक उसमें उपयोग रहे तब तक कषाय भी सन्दे 
रहती है तथा भावी बीतरागभावों की वृद्धि होती है; इसलिंगे ऐसे 
कार्या को निरथक नहीं कहा जा सकता | सम्यरज्ञानी को बीतराग- 
भाव- की वृद्धि होती है, इसका यह अथ है क्रि-उसके चिदानन्द 
स्वभाव का प्रतीति बतती है तथा कषाय की मन्दता होती हैं | सम्य- 
ग्टटिपूयक शास्त्राभ्यास से अशुभराग दूर होता है ओर बीतेरागभाव 
होता है--ऐसा निमित से कहा है | त्रिकाली अकषाय स्वभाव कौ 
प्रतीति वाले के। कपाय की मन्दता होती है और शास्त्राभ्यासादि 
करते समय अशभभाव नहीं हता; उसकी कषायमन्दता को उपचार 


से वीतरागता का कारण कहा है| वास्तव में कधाय की मन्दता स 
शुद्धता तीनकाल मे नहीं होती । 


जब तक शास्त्र में उपयोग रहता है तब तक कषाय की मन्दता 
बीतरागता की वृद्धि में निमित्तकारण है। वास्तव में तो -सगवान 
आत्मा अक्रपाय चेतन्य स्वरूपी. है उसके अवलम्बन से अकप्राय 
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परिण॒ति होती है। कपाय के अवलम्बन से शुद्धता नहीं द्वोती, 
किन्तु यहाँ जो एकान्त निश्चय को ही मानता है और शास्त्राभ्यास 
शभभाव का निषेध करता है उससे कहते 8 कि--बह शुद्धता का 
का निमित्त है; इसलिये उसे निरथक कैसे कहा कद्दा जा सकता है ! 
अशुभके अभावमें शभ आये बिना नद्ीं रहता, और वह शुभभाव 
वीतरागंभावमें निमित्त है; इसलिये शाल्राभ्यास निरथक नहीं है-- 
ऐसा यहाँ कहा है । 
अब प्रश्न करते हैं कि--जेन शास्त्रोंमें अध्यात्म-उपदेश दे, 
उसका अभ्यास करना चाहिये; किन्तु अन्य शास्त्रोंफे अभ्यासले कोई 
सिद्धि नहीं है । । 

'.... उत्तरः--यदि तेरी दृष्टि सच्ची हुई है--अर्थात्‌ तुमे यथार्थ श्रद्धा 
ज्ञान है, तब तो समस्त जैन शास्त्र तेरे लिये कार्यकारी हैं। काई भी 
जैन शास्त्र पढ़े उसका निपेध करने जैसा नहीं है। अध्यात्म शास्त्रमें 
तो आत्मस्वरूपका कथन मुख्य है | सम्यग्टष्टि होने से आत्मस्वरूप 
का निणय तो हो चुका है; अब ज्ञानकी विशेष निर्मलताके लिये तथा 
उपयोगकी मंदकघायरूप रखने के हेतुसे अन्य शास्त्रोंका अभ्यास 
भी मुख्य आवश्यक है | 

पुनश्च , अकेले अध्यात्म शास्त्रोंका ही अभ्यास करना चाहिये, 
अन्य शास्त्रोंका नहीं--ऐसा जो एकान्त करता है, उससे कइते हैं कि 
अध्यात्म शास्त्रमें तो सम्यग्दशेनका कारण ऐसे आत्मस्वरूपका कथन 

. किया है। जिसे सम्यग्दशन हुआ है उसे ज्ञानकी निर्मलताके लिये 


* और कषायकी मंदताके लिये भी अन्य -शास्त्रोंका अध्ययन्त का्ये- 
कारी है । 
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होती है--भी जानता है । ज्ञानोको उसका विकल्प आता है, किन्तु 
जल विकल्पके कारण निर्मलता होती है--ऐसा नहीं है। (२) आत्मा 
के विशेषोकों जानने के लिये मार्मणा स्थान गुणस्थानादिककों भी 
जानता है । समयसारमें गुशस्थानादिके विकल्पोंकों बंधन कहा है, 
किन्तु यहाँ तो हृष्टि पृवंक करणानुयोगके शास्त्रोंके अभ्यासका विक- 


रप आता है बह कहते है। ज्ञानी को चारों अनुयोगोंका विकल्प आता 
है| अकेले द्रग्यानुयोगका दी अभ्यास करना चाहिये--ऐसा कहकर 
: निश्वयाभासी एकान्तकी ओर खींचता दे; उससे कहते हैं कि-- 
जिनमें गुणस्थानादिका वणन,हो उन शास्त्रोंका अभ्यास करने से 
निर्मेल्ता होती है। वह कथन व्यवहारसे है। निश्चयसे तो गुण- 
सथानादिके बिकल्‍्प भी कायकारी नहीं हैं--ऐसा कद्ा है । (३) 
आत्म-आघरणामें साधनरूप जो ब्रतादिक हैं उन्हें भी दवितरूप मानता 
है--ऐसा कहा है; क्‍योंकि साधकद्शामें ऐसा विकल्प आये विना नहीं 
रहता। ब्तादिके परिणाम जो शुभ हैं--विकार हैं, उन्हें भी यहाँ 
अशुभभाव टालने के लिये उपचारसे हितरूप कहा है | सम्यग्दष्टिको 
त्रेतादिके शुभ विकल्प आते हैं, इसलिये यहाँ व्यवद्वारसे उन्हें हित- 
रूप कहा है; वास्तवमें तो वे हितरूप नहीं हैं। त्रत-तपादिका 
विकल्प तो मुनिक्रों भी आता है । मुनि होने से पूर्व चोथे गुणस्थान 
: में सम्यस्दर्शन तो हो ही गया है । त्रतादिको वह द्तरूप नहीं मानता, 
: किन्तु अभी पूर्णदशा नहीं हुई है, इसलिये बीचसें त्रतादिके विकल्प 
सहज ही आते हैं; इसलिये उपचारसे उन्हें द्वितरूप कहा है ! अज्ञानी 
की भाँति हृठपूवक >ततादि अदण करले बह भगवानका मार्ग नहीं है ५ 


5४ मे क्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


दरशन विशुद्धादि सोलह कारण भावषनाओंमें दृ्शत विशुद्धिकी 
बात प्रथम आती है वह बराबर दे । श्वेताम्बर में क॒द्दा दे कि बीस 
कारणते तीर्थफ़र नामकर्मका बंध दोता है; और उसमें पहला बोल 
अरिहन्त भक्ति है, वह बराबर नहीं है। दिगम्बर शास्त्रोंमें सोलह 
कारण भावनामें प्रथम दर्शनविशद्धि आती दे वह यथार्थ है । सोलह 
कारण भावना तो आख्रव दे, किन्तु ज्ञानीके लिये व्यवद्दारसे सोलर 
कारण भावनाको स'वरका कारण कदा दे । ( ४) ओर, क्षानी आत्म- 
स्वरूपक। भी विशेष पहिचानता ह ।|--इसमप्रकार चार्रों अतुयोग 
कार्यकारी हैं। 

प्रश्नः--पद्मनन्दि पंचविंशतिमें ऐसा कद्दा है. कि--जो बुद्धि 
आत्मस्वरूपमें से निकलकर बाहर शास्त्रोंमें विचरती है, वह व्यभि- 
चारिणी है ? 

उत्तर:--पद्ानन्दि भगवान ऐसा कहते हैं कि--आत्मासे च्युत 
दोकर जिसकी बुद्धि शास्त्रमें जाती है बह व्यभिचारिणी है। वह कं 
सत्य है; परद्रव्यका ज्ञान करना वह्‌ रागका कारण नहीं है, किन्‍्ठ 
पर द्रव्यमें प्रेम हुआ है उसे व्यभिचारिणी कद्दा है। ज्षानीकों भी 
परमें बुद्धि जाने से जितना राग होता है उतना दुःखदायी है; इसः 
लिये उस बुद्धिकों व्यभिचारिणी कहा है। इस अपेक्षासे बह बात 
की है । जिसे भगवान आत्माका निर्णय हुआ है वद्द परद्रव्यके ज्ञान 
का प्रेम करे तो उसे व्यभिचार कह्दा है; क्योंकि वह पुण्य राग हे । 
जी ज्रद्याचारी रहे तो ठीक है; किन्तु ज्ह्मच्रंका पालन न कर सके 
ओर अपने योग्य पुरुषसे ब्याह करना छोड़कर चंडाल आदिका सेवन 

करे तो बह मद्यान निन्‍्दनीय होती है । स्त्री शीलक्ना पालन करे तेों 
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वह पुण्यवंध है,--यद्द तो यहाँ दृष्टान्त है; उसी प्रकार बुद्धि आत्मा में 
रहे तो ठीक है, किन्तु आत्मा में स्थिर न रह सके और शास्त्राभ्यास 
का प्रशर्त राग छोड़कर अशुभ भाव करे तो वह महद्या निन्दनीय है। 
शस्त्राभ्यास को छोड़कर सांसारिक कार्या में लग जाये तो बह पाप 
हे | भगवान आत्मा ज्ञान में रसण करे तो अच्छा है; और आत्मा से 
रमण न कर सके तो शुभ भाव में रहना अच्छा है; किंतु अशुभभाष तो 
करने योग्य नहीं दी है। यहाँ, जिसे आत्म दृष्टि हुई है उसे, अपेक्षा 
से शुभभाव ठीक है-- ऐसा व्यवद्वार से कहा है । 


अशुभभाव करके संसारकार्यों में लगा रहे ओर शास्त्राभ्यास 
को छोड़ दे तो वह महा निनन्‍्द्नीय है। यहाँ कहा है कि अशुभ न 
केरके शुभभाव करना योग्य है; वह भी व्यवद्दार से कद्दा है। वास्तव 
में निश्यय से तो अपनी योग्यतानुसार अशुभ के समय अशुभ और 
शुभ के समय शुभ ही द्वोता दहै--ऐसा ज्ञानी जानते हैं; किंतु साधक 
देशासें ज्ञानी के कैसा विकल्प होता है उसका यहाँ ज्ञान कराया है । 
यहाँ कहने का तात्पय यह है कि--जब शुभभाव आता है तब शास्त्रा- 
भ्यास में बुद्धि लगाना योग्य है; क्‍यों कि मुनियों को भी स्वरूप में 
अधिक काल तक स्थिरता नहीं रहती । गणधर देव भी भगवान की 
दिव्यध्वनि का श्रवण करते हैं । जो चार ज्ञान और चौदद पूर्व के घारी 
जिन्होंने बारह अंगों की रचना की है, उन्हें भी अधिक काल तक 
अंतर्थिरता न रहने से भगवान की वाणी सुनने का विकल्प होता 
है; इसलिये शास्त्राभ्यास में बुद्धि को लगाना योग्य है । 
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६६ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरें 
[बीर सं २४७६ फास्मुन क्रप्णा ७ शुक्रवार ताः ६-२-५३ | 

छद्दस्थ को निरन्तर निर्विकल्प दशा नहीं रहती । छम्मस्थ का 
उपयोग एकरूप रहे तो उत्कृष्ट अंतमुद्दत रहता दे; उससे अधिक नहीं। 
उससे विशेष रहे तो वीतराग होकर केवलक्ञान प्राप्त कर ले | यहाँ 
यह ज्ञान कराते हैं कि साथक जीव को शुभ राग आता हैं | शुभ राग 
आता है उसे जानना बह व्यवद्वार है। कुछ लोग कहते हें. कि व्यव- 
हार और निमित्त से लाभ मानो, तब उन्हें माना कहा जायेगा; किंतु 
वह बराबर नहीं है। पर से शुभभाव नहीं होता | मन्द्रि शुभ निर्मित्त 
होने पर भी कुछ लोग मन्दिर में चोरी करते हैं। इसलिये जो शुभ- 


भाव करता है, उसके लिये निम्चित्त कहलाता है। निर्मित्त से शुभभाव 
नहीं होता और शुभ से धर्म नहीं हं।ता | आत्मा से धर्म होता दै,और 


शुभ से पुण्य द्वाता है ऐसा मानना वह निश्चय है ओर अपूृर्णदशा में 
शुभराग आता है उत्ते जानना सो व्यवहार है 


यहाँ निश्च याभासी कहता है कि--“में अनेक प्रकार से आत्न- 
स्वरूप का ही चिंतवन करता रहूँगा।” तो उससे कहते हैं कि-- 
सामान्य चिंतबन में अनेक प्रकार नहीं होते | राग रहित स्वभाव एक 
ही प्रकार से है; तथा विशेष विचार करे तो आत्मा अनंत गुणों का 
पिरड है, बतेमान पर्याय है, मार्गणास्थान, गुणस्थानादि शुद्ध-अशुद्ध 


अवस्था का विचार आयेगा। ऐसा शुभराग आये उसे जानना वह 
व्यवहार है। 


पुनश्च, मात्र आत्मक्षान से ही मोक्षमाग नहीं होता किन्तु सातें 
तत्त्वों का अ्रद्धान-ज्ञान होने पर और रागादि का नाश होने पर 


साक्षुमागे हामा । जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संचर, निजरा ओऔर 
मे'क्ष--यह सातों तत्त्व प्रथकू-प्रथक्‌ हैं--ऐसा जानना चाहिये । 
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बह पुण्यबंध है,--यद तो यहाँ दृष्टान्त है; उसी प्रकार बुद्धि आत्मा में 
रहे तो ठीक है, किन्तु आत्मा में स्थिर न रह सके और शास्त्राभ्यास 
का प्रशस्त राग छोड़कर अशुभ भाव करे तो वह महा निन्‍्दनीय है । 
शास्त्रभ्यास को छोड़कर सांसारिक कार्यों में लग जाये तो वद्‌ पाप 
है । भगवान आत्मा ज्ञान में रमण करे तो अच्छा है; ओर आत्मा में 
रमण न कर सके तो शुभ भाव में रहना अच्छा है; किंतु अशुभभाव तो 
करने योग्य नहीं ही है। यहाँ, जिसे आत्म दृष्टि हुई है उसे, अपेक्षा 
से शुभभाव ठीक है-- ऐसा व्यवहार से कहा है | 


अशुभभाव करके संसारकार्यों में लगा रहे ओर शास्त्राभ्यास 
को छोड़ दे तो वह महा निन्‍्द्नीय है। यहाँ कद्या है कि अशुभ न 
करके शुभभाव करना योग्य है; वह भी व्यवहार से कहा है। वास्तव 
में निश्चय से तो अपनी योग्यतानुसार अशुभ के समय अशुभ और 
शुभ के समय शुभ ही द्वोता है--ऐसा ज्ञानी जानते हैं; किंतु साधक 
दशामें ज्ञानी के कैसा विकल्प होता है उसका यहाँ ज्ञान कराया है | 
यहाँ कहने का तात्पये यह है कि--जब शुभभाष आता है तब शास्त्रा- 
भ्यास में बुद्धि लगाना योग्य है; क्‍यों कि मुनियों को भी स्वरूप में 
अधिक काल तक स्थिरता नहीं रहती | गणधर देव भी भगवान की 
द्व्यध्वनि का श्रवण करते हैं। जो चार ज्ञान ओर चौदह पूर्व के घारी 
हैं, जिन्होंने बारह अंगों की रचना की है, उन्हें भी अधिक काल तक 
अंतर्स्थिरता न रहने से भगवान की वाणी सुनने का विकल्प होता 
है; इसलिये शास्त्राभ्यास में बुद्धि को लगाना योग्य है । 


< ६ रे 


६६ मोक्षमा्ग प्रकाशक की किरएे| 
[बीर सं २४७६ फाल्युन कृष्णा ७ घुक्रवार ताः ६-२-५३ | 
छद्गस्थ को निरन्तर निर्विकल्प दशा नहीं रहती | छद्गस्थ का 
उपयोग एकरूप रहे तो उत्कृष्ट अंतमुहृर्त रहता है; उससे अधिक नहीं। 
उससे विशेष रहे तो वीतराग होकर केवलकज्ञान प्राप्त कर ले । यहाँ 
यह ज्ञान कराते हैं कि साथक जीव को शुभ राग आता दै । शुभ राग 
आता है उसे जानना वह व्यवद्ार दे । कुछ लोग कहते हैं. कि व्यव- 
हार और निमित्त से लाभ मानों, तब उन्हें माना कहा जायेगा; किंतु 
वह बराबर नहीं है | पर से शुभभाव नहीं दोता | मन्द्रि शुभ निमित्त 
होने पर भी कुछ लोग मन्दिर में चोरी करते हैं। इसलिये जो शुभ- 
भाव करता है, उसके लिये निनित्त कददलाता है। निर्मित्त से शुभभाव 
नहीं होता और शुभ से धर्म नहीं हं।ता | आत्मा से धर्म होता है,और 
शुभ से पुण्य होता है ऐसा मानना वह निश्चय है और अपूर्णदशा में 
शुभराग आता है उसे जानना सो व्यवहार है। 
यहाँ निश्व याभासी कहता है कि--“में अनेक प्रकार से आत्म- 
स्वरूप का ही चिंतवन करता रहूँगा ।” तो उससे कहते हैं कि-- 
सामान्य चिंतबन में अनेक प्रकार नहीं होते | राग रहित स्वभाव एक 
ही प्रकार से है; तथा विशेष विचार करे तो आत्मा अनंत गुणों का 
पिएड है, वतमान पर्याय है, मार्गणास्थान, गुणस्थानादि शुद्ध-अशुद्ध 
अवस्था का विचार आयेगा। ऐसा शुभराग आये उसे जानना वह 
व्यत्रहर है। 
पुनश्च, मात्र आत्मज्ञान से ही मोक्षमार्ग नहीं होता किन्तु सात 
तत्वों का श्रद्धान-ज्ञान होने पर और रागादि का नाश होने पर 
नेक्षप्राग होगा । जीव, अजीव, आखव, बंध, संवर, निजेरा और 
पे क्ष--यद् सातों तत्त्व प्रथकू-प्रथक्‌ हैं--ऐसा जानना चाहिये । में 
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करना चाहिये-यह बात भी यहाँ नहीं करना हैं; किन्तु सामान्य अर्थात्‌ 
संत्तेप से जानने की अपेक्षा विशेषता से--अधिकता से--अनेक पक्षों 
से जानना वह निमज्ञता का कारण है। जिसे आत्माका भान हुआ हे 
ऐसे जीव को विशेष ज्ञान निर्मेलता का कारण है। सामान्य अर्थात्‌ 
द्रव्य और विशेष अर्थात्‌ पर्याय; इसलिये द्वव्यकी अपेक्षा पर्योय बल- 
वान है ऐसा नहीं कहना है। बस प्रगट करने में वलवान तो द्रव्य है, 
ओर द्रव्यसामान्य के आश्रय से ही मिमिलता होती है; किन्तु वह यहाँ 
नहीं कहना है। यहाँ यह कदना है कि विशेष ज्ञान का होना वह निम्मे- 
लता का कारण है । में आत्मा ज्ञायक हँ--ऐसी सामान्यकी दृष्टि तो 
निरन्तर रखता चाहिये। सामान्य आत्मा पर दृष्टि रखना ओर ज्ञान 
की विशेषता करना वह निर्मलता का कारण है--ऐसा यहाँ कहना है । 
विशेष जानने से विकल्प होते है”?--इसप्रकार अज्ञानी एकान्त खींचते 
है, उन्हें समझाया हैं । 
्ः रन न 
[वीर सं. २४७६ फाल्मुन कृष्णा ८ रविवार ता: ६-२-५३] 
श्री तत्त्वाथ सूत्र में पहले सूत्र में कहा है कि-- सम्यरदशन- 
ज्ञानचारित्राशि मोक्षमार्गः |” उनसें से यहाँ सम्यग्द्शनकी बात चल 
ही है। आत्मा त्रिकाली प्र व पदाथ है, उसका श्रद्धा नामका गुण भी 
निकाल भू व एकरूप है। सम्यरदशन श्रद्धागुण की निर्मल पर्याय है 
ओर मिथ्यादर्शन उसकी विपरीत पर्याय है। सम्यग्दशंन आत्मा के 
आश्रय से होता है, उस में शास्त्र परम्परा निमित्त है; उसे न माने 
ओर कहे कि वह निमित्त दी नहीं है तो वह मिथ्यादृष्टि है । निमित्त- 
नेप्तित्तिक सम्बन्ध को न जाने और कहें कि आत्मा के विकल्प के 
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कारण परवस्तु आती है, ते बह निमि्त-नेमित्तिक सम्बन्धकों नहीं 
मममभता । ओर आत्मा के विक#प में परवन्तु निमित्त ही नहीं है-- 
एसा माने ता बह भी मिश्याद्रष्टि हूँ 

ज्ञानी का शास्त्र पढ़ने का विकल्य आता हैं, किन्तु विकल्प आया 
इसलिये शास्त्र आजाता है--रसा नहीं है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
कर्ता नहीं हैं। कोई इश्चर का जगत का कर्ता मानता हैं; उसी प्रकार 
कोई जेनी आत्मा को शरीरादि पर द्रब्यों का कर्ता माने ता बह भी 
ईश्वर को जगत्कर्ता माननवाले की माँति मिथ्याद्रष्टि है । एक पदार्थ 
दसरे पदार्थ का कर्ता तो नहीं है, किंतु दूसरे पदार्थ का सहायक होता 
है ऐसा भी नहीं हैः--ऐसा ज्ञानी जानते हैँ। स्वभाव के अवलंवनस 
आत्मा में निमलता होती है तब शास्त्र को निमित्त कह्या जाता है; इस- 
लिये व्यवहारसे ऐसा भी कहा जाता है कि शात्रसे निमलता-द्वोती है। 

पुनश्च, निश्चचाभासी तपश्चरण को व्यथ क्लेश मानता हें; र्कितु 
मोक्षमाग ह।ने पर तो संसारी जीवों से विपरीत परिणति होना चाहिये | 
देखा, यहाँ अज्ञानी ऐसा कद्दता हूँ कि हमें तपश्चरण की आवश्य- 
कता नहीं है; तो उससे कहते हू कि जिसके मे।क्षमार्ग प्रगट हुआ हें। 
उसकी दशा संसारी जीवों से विपरीत होना चाहिये। स्वभाव के अव- 
लस्बन से राग कम करने का प्रयत्न न करे और मान ले कि हम पूर्ण 
होगये हैं तो वह एकान्त निश्चयामासी मिथ्याइष्टि है । जो मोक्षमार्गी 
है उसका राग कम होना चाहिये | 

इप्-अनिष्ट सामग्री राग-द प का कारण नहीं है 

अज्ञानी संसारी जीव ऐसा मानते हैं कि इप्ट-अनिष्ट सामग्री से 

राग-द्वेष होता है| ज्ञानी के अज्ञान दूर हं.गया है इसलिये ऐसा राग- 
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करना चादिये-यह बात भी यहाँ नहीं करना है; किन्तु सामान्य- अर्थात्‌ 
संक्षेप से जानने की अपेक्षा विशेषता से--अधिकता से--अनेक पक्षों 
से जानना बह निर्मलता का कारण है | जिसे आत्माका भान हुआ हे 
ऐसे जीव को विशेष ज्ञान निमंलता का कारण है। सासान्य अर्थात्‌ 
द्रव्य और विशेष अथीत्‌ पर्याय; इसलिये द्रव्यकी अपेक्षा पर्याय बल- 
वान है ऐसा नहीं कहना है । धर्म प्रगट करने में वलवान तो द्रव्य है, 
और द्रव्यसामान्य के आश्रय से ही रिमलता होती है; किन्तु वह यहाँ 
नहीं कहना है । यदाँ यह कदना दै कि विशेष ज्ञान का होना वह निममे- 
लता का कारण है । में आत्मा ज्ञायक हँ--ऐसी सामान्यकी दृष्टि तो 
निरन्तर रखना चाहिये । सामान्य आत्मा पर दृष्टि रखना ओर ज्ञान 
की विशेषता करना वह निर्मलता का कारण हैं--ऐसा यहाँ कहना है । 
“विशेष जानने से विकल्प होते हैं?--इसग्रकार अज्ञानी एकान्त खींचते 
हैं, उन्हें समस्या है । 
पक नि रन 
[वीर सं. २४७६ फाल्युन कृष्णा ८ रविवार ता: ६-२-४३] 
श्री तत्त्वाथ सूत्र में पहले सूत्र में कहा है कि--“सम्यर्द्शन- 
ज्ञानचारित्राणि मोक्षमागेः |” उनमें से यहाँ सम्यग्द्शनकी बात चल 
रही है। आत्मा त्रिकाली भ्र्‌ व पदार्थ है, उसका श्रद्धा नामका गुण भी 
त्िकाल भर व. एकरूप है। सम्यग्दशन श्रद्धागुण की निर्मल पर्याय है 
ओर मिथ्याद्शन उसकी विपरीत पर्याय है। सम्यग्दशन आत्मा के 
आश्रय से होता है, उस में शास्त्र परम्परा निमित्त है; उसे न माने 
और कहे कि वह निमित्त ही नहीं है तो वह मिथ्यादष्टि है। निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध को न जाने और कद्दे कि आत्मा के विकल्प के 
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ह्रिई। 


कारण परवस्तु आती है, ता वह निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धको नहीं 
सममभता । और आत्मा के विकल्प में परवस्तु निमित्त ही नहीं है-- 
ऐसा माने ता वह भी मिथ्याटष्टि है 
ज्ञानी को शास्त्र पढ़ने का विकल्प आता है, किन्तु विकल्प आया 
इसलिये शास्त्र आजाता है--ऐसा नहीं है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
कर्ता नहीं दे । कोई ईश्वर को जगत का कर्ता मानता दे; उसी प्रकार 
कोई जैनी आत्मा को शरीरादि पर द्रव्यों का क्ती माने तो वह भी 
ईश्वर को जगत्कताी माननेवाले की भाँति मिथ्यादृष्टि है | एक पदार्थ 
दूसरे पदार्थ का कर्ता तो नहीं है, किंतु दूसरे पदार्थ को सहायक होता 
है ऐसा भी नहीं हैः--ऐसा ज्ञानी जानते हैं । स्वभाव के अवलंबन से 
आत्मा में निमलता होती है तब शास्त्र को निमित्त कहा जाता है; इस- 
लिये व्यवह्यार्से ऐसा भी कह्दा जाता है कि शाखसे निर्मलता-होती है। 
पुनश्च, निश्चचाभासी तपश्चरण को व्यथ क्लेश मानता है; किंतु 
मोक्षमाग हं।ने पर तो संसारी जीवों से विपरीत परिणति होना चाहिये। 
देखो, यहाँ अज्ञानी ऐसा कहता है कि हमें तपश्चरण की आवश्य- 
कता नहीं है; तो उससे कहते है कि जिसके मे।क्षमार्ग प्रगट हुआ दो 
उसकी दशा संसारी जीवों से विपरीत होना चाहिये | स्वभाव के अव- 
लम्बन से राग कम करने का प्रयत्न न करे और मान ले कि हम पूर्ण 
दोगये हैं तो वह एकान्त निश्चयाभासी मिथ्यादष्टि है। जो मोक्षमार्गी 
है उसका राग कम होना चाहिये । 
इष्ट-अनिष्ट सामग्री राग-ह प का कारण नहीं है 
अज्ञानी संसारी जीव ऐसा मानते हैं कि इष्ट-अनिष्ट सामग्री से 
राग-हेष होता हे | ज्ञानी के अज्ञान दूर हें।गया है इसलिये ऐसा राग- 
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हेष नहीं होता | संसारी का अनुकूल भोजनादि में प्रीति ओर श्रति- 
कूल सामग्री में हप होता है। सामग्री अनुकूल--प्रतिकूल है ही नहीं 
क्यों कि वह तो जड़की पर्याय हें, ज्ञानी तो उसे ज्ञानका ज्ञ य जानता 
है। अज्ञानी सामग्री को इट्ट-अनिष्ट मानता है । कज्षधा लगने को अनिष्ट 
मानता है किंतु बह अनिष्ट नहीं है; ओर भोजनादि प्राप्त होने को इष्ट 
मानता है किंतु वह इए नहीं है। इसलिये परवस्तु में इए-अनिष्ट 
पना मानना वह मिथ्यात्व है! ज्ञानी पर द्रव्य को इप्ट-अनिष्ट नहीं 
मानता; इसलिये उसे पर द्रव्य के कारण राग-हेप नहीं होते । अपनी 
निवेलता से अल्प रागावि होते हैं, उनके नाशके लिये निमित्त की 
ओर से कथन द्वारा भोजनादि छोड़ने का उपदेश आता है। 
तत्त्वदृष्टि कैसी है ? बह लोगोंने नहीं सुनी है। मोक्षमार्गका मूल- 
धन (रकम) क्या है, उसकी खबर नहीं है। सम्यग्द्शन वह मूलधन 
है; उसकी यहाँ बात करते हैं | सम्यग्द्ष्टि परवस्तु को इए-अनिष्ट मान 
कर राग-ह्वष नहीं करता । परवस्तु के कारण राग-द्वेष नहीं होता । 
पर के कारण राग होता हो तो केवली को भी होना चाहिये । यहाँ 
परिडतजी- ने यथाथ बात कद्दी है। सुकौशल मुनिके शरीरको बाघिन 
खाती है; जो उनकी पूर्व भवकी माता थी | सुकौशल मुनिको उसपर 
हंष नहीं हृता । यदि निमित्त के कारण हू ष होता हो तो मुनिको हं घ 
होना चांहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता | जिसे इए्ट-अनिष्ट सामग्री देख- 
कर राग-ह ष हो बह सम्यग्टष्टि नहीं किन्तु मिथ्याटष्टि है| ६ 
आध्माकी पर्याय में विकार होता है वह भावबंध है; औरं उस 
समय एक केन्रावगाददी रूप से केस का बन्धन होता है वह द्रव्यवंध है | 
द्रव्य चंध हुआ' वह जड़ हैऔर भावबंध आत्माकी पर्याय में है । द्रव्य 


न. हू न हा न 
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बंध में भाव बंध का अभाव दे। दो प्रथक्‌ वस्तुएँ हैं । वे विकट रहने से 
एक दसरे में मिल जायें--ऐसा नहीं दे । कम अपने द्रव्य-चेत्र-काल- 
भावमें रहते हैं ओर आत्मा अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव में; इसलिये 
आत्मा में कर्म नहीं हैं और कम में आत्मा नहीं दे; दोनों का निमित्त- 
वैमित्तिक संबंध दे । अजीव और जीव दोनों तत्त्व भिन्न भिन्न हैं; ऐसा 
न माने तो सात तत्त्वों की भी यथाथ प्रतीति नहीं रहती; इसलिये 
जिसे जीवादि तत्त्वों की भी खबर नहीं हैँ उसे सम्यग्दशन नहीं होता | 

निश्चयाभासी को कहते हैं कि-मोक्षमार्गी को तो संसारी जीवों 
से उलटी दशा चाहिये, इष्ट अनिष्ट बुद्धि छोड़कर परिणार्मो की 
शुद्धता करने के कालमें अनादि के विकल्प आते हैं यदि स्वाधीनरूप 
से ऐसा साधन हो तो पराधीनरूप से इष्ट-अनिष्ट सामग्री प्राप्त 
होने पर रागह्ेप नहीं होता। धर्मात्मा का इच्छा के विनाशका 
पुरुषाथ होना चाहिये | यदि इच्छा का नाश द्वो तो उसके निमित्तों 
का अभाव हुए बिना भी न रहे । परवस्तु के कारण राग होता दै-- 
ऐसा ज्ञानी नहीं मानता | स्वभाव के प्रयोजन बिना राग नहीं छूटता | 
परवस्तु छूटने से राग छूट जाये--ऐसा नहीं है । जब ज्ञान के पुरुषार्थ 
से राग सहज ही छूट जाता है, तब कर्म उनके अपने कारण 
छूट जाते हैं 


ज्ञानी को स्वाधनरूप से पुरुषा्थ करके राग-ह्वष को छोड़ना 
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चाहिये । ऐसी साधना में चाहे जेसी इष्ट-अनिए व सामग्री का संयोग 
हो तथापि ज्ञानी को राग-ढष नहीं होता । अब देखें तो, इस अकार 
भी एकान्त निश्चयाभासी को अनशनादि से हू ष हुआ है इसलिये वह 
उन्हें क्लेश कहता है । अनशनादि को क्लेश का कारण माना तो मोज- 
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हेष नहीं होता | संसारी क। अनुकूल भोजनादि में प्रीति ओर ग्ति- 
कूल सामग्री में दवप होता है। सामग्री अनुक्ूल--प्रतिकूल है द्वी नहीं 
क्यों कि वह तो जड़की पर्याय हे, ज्ञानी तो उसे ज्ञानका जझ्ञेय जानता 
है । अज्ञानी सामग्री को इए-अनिष्ट मानता है। कज्षषा लगने को अनिष्ट 
मानता है कितु वह अनिष्ट नहीं है; ओर भोजनादि प्राप्त होने को इष्ट 
मानता है किंतु वह इट.ट नहीं है। इसलिये परवरतु में इए-अनिष्ट 
पना सानना वह भिथ्यात्व हैं। ज्ञानी पर द्रव्य को इष्ट-अनिष्ट नहीं 
सानता; इसलिये उसे पर द्रव्य के कारण राग-द्वेंप नहीं होते । अपनी 
निबेलता से अल्प रागादि होते हैं, उनके नाशके लिये निमित्त की 
ओर से कथन द्वारा भोजनादि छोड़ने का उपदेश आता है । 
तत्त्वदृष्टि कैसी है ? वह लोगोंने नहीं सुनी है। मोक्षमागेका मूल- 
धन (रकम) क्या है, उसकी ख़बर नहीं है। सम्यर्दशत वह मूलधन 
है; उसकी यहाँ बात करते हैं | सम्यग्टप्रि परवस्तु को इए्-अनिष्ट मान 
कर राग-द्वेष नहीं करता । परवस्तु के कारण राग-छेप नहीं होता । 
पर के कारण राग होता हो तो केवली को भी होना चाहिये । यहाँ 
परिडतजी ने यथाथ बात कही है | सुकोशल झुनिके शरीरको बाधिन 
खाती है; जो उनकी पूर्व भवकी माता थी । सुकौशल मुनिकों उसपर 
दरष नहीं ह.ता | यदि निमित्त के कारण ह ष होता हो तो मुनिको दोष 
होना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता । जिसे इष्ट-अनिष्ट सामग्री देख- 
कर राग-ह्व ष हो वह सम्यस्टृष्टि नहीं किन्तु मिथ्याह्रि है 
आत्माकी पर्याय में विकार होता है वह मावबंध है; और उस 
समय एक क्षेत्रावगाद्दी रूप से कर्म का बन्धन होता है वह द्रव्यवंध है । 
द्रव्य चंध हुआ वह्‌ जड़ है ओर भावबंध आत्माकी पर्याय में है । द्रव्य 


ड्छ मोक्षमार्ग ग्रकाशक की किए 


बंध में भाव बंध का अभाव है। दो प्रथक्‌ वस्तुएँ हैं। वे विकट रहने से 
एक दूसरे में मिल जाग्रें--ऐसा नहीं है । कर्म अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भावशमें रहते हैं और आत्मा अपने द्रव्य-त्षेत्र-काल-भाव में; इसलिये 
आत्मा में कर्म नहीं हैँ और कर्म में आत्मा नहीं है; दोनों का निम्मित्त- 
नैमित्तिक संबंध है। अजीव और जीव दोनों तत्त्व भिन्न भिन्न हैं; ऐसा 
न माने तो सात तत्त्वों की भी यथार्थ प्रतीति नहीं रहती; इसलिये 
जिसे जीवादि तत्त्वों की भी ख़बर नहीं है उसे सम्यग्दशन नहीं होता । 

निश्चयाभासी को कहते हैं क्रि-मोक्षमार्गी को तो संसारी जीवों 
से उलटी दशा चाहिये, इष्ट अनिष्ट बुद्धि छोड़कर परिणामों की 
शुद्धता करने के कालमें अनादि के विकल्प आते हैं यदि स्वाधीनरूप 
से ऐसा साधन हो तो पराध्रीनरूप से इषप्ट-अनिष्ट सामग्री प्राप्त 
होने पर रागहंघ नहीं होता। धर्मीत्मा का इच्छा के विनाशका 
पुरुषाथ होना चाहिये । यदि इच्छा का नाश द्वो तो उसके निमर्मिचों 
का अभाव हुए बिता भी न रहे । परवस्तु के कारण राग होता है-- 
ऐसा ज्ञानी नहीं मानता । स्वभाव के प्रयोजन बिना राग नहीं बूटता। 
परवस्तु छूटने से राग छूट जाये--ऐसा नहीं है । जब ज्ञान के पुरुषाथ 
से राग सहज ही छूट जाता है, तब कर्म उनके अपने कारण 
छूट जाते हैं। 

ज्ञानी को स्वा्धःनरूप से पुरुषाथ करके राग-दह्वोष को छोड़ना 
चाहिये । ऐसी साधना में चाहे जेसी इए-अनिष्ट व सामग्री का संयोग 
दो तथापि ज्ञानी को राग-हंष नहीं होता । अब देखें तो, इस प्रकार 
भी एकान्त निश्चयाभासी को अनशनादि से हू ष हुआ है इसलिये वह 
उन्‍हें क्लेश कहता है । अनशनादि को क्लेश का कारण माना तो भोज- 
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है; इसलिये शक्ति-अनुसार तप करना योग्य है ।--यह तप की बात 
' कही । अब त्रत की बात कहते हैं। 

पुनश्च, तू ब्रतादि को वंधन मानता है, किन्तु स्वच्छन्द्वृत्ति तो 
अज्ञानावस्थामें भी थी। ज्ञान प्राप्त दोनेसे तो बह परिणुतिको रोकता 
हो है। ज्ञान में एकाग्रता होने से राग परिणति रुकती है, तथा परि- 
ण॒ति रोकनेके लिये वाह्य में हिंसादिके कारणों का त्यागी भी अवश्य 
होना चाहिये । यह बात निमित्त से है। बाह्य क्रिया से परिणाम नहीं 
रुकते, किन्तु जब उस प्रकार का राग नहीं होता तब ज्ञानी उस क्रिया 
से रहित द्ोते हैं और ऐसा कद्दा जाता है कि बाह्य पदार्थ छूट गये । 

अब निश्चयाभासी मिथ्यादष्टिका प्रश्न है कि हमारे परिणाम तो 
शुद्ध हैं, बाह्य त्याग नहीं किया तो न सही ? 


परिणाम ओर वाह्मक्रिया का निमिच ने मित्तिक सम्बन्ध 


उत्तर;--निश्चयाभासी होने से उसे सममाते हैँ कि निर्मित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध कैसा है--यदि वे हिंसादि कार्य तेरे परिणाम के 
निमित्त बिना स्वयं होत हों तो हम ऐसा ही मान लें । हिंसादि की 
पर्याय तो जड़ है, वह तो जड़ के कारण स्वयं होती है, किन्तु उसका 
निमित्त तू होता है । मारने आदि के परिणाम तो तू करता है, तथापि 
तेरे परिणाम शुद्ध हैं ऐसा कैसे हो सकता है ? तेरे परिणाम निमित्त 
हैँ इसलिये हम ऐसा कहते हैं कि परिणाम द्वारा काय होता है। हरि- 
याली कटती है उस समय वह कटने की क्रिया तो जड़ की है किंतु 
ऐसा नहीं होसकता कि उस समय जीवके परिणाम शुद्ध हों | मुनिके : 
ऐसी क्रिया नहीं होती, क्‍योंकि उनके ऐसे परिणाम नहीं हैं। 


4| 
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हिंसा करूँ, मूठ बालें आदि परिणाम जीव करता है, शरीर 
उस समय बाह्य क्रिया उसके अपने कारण स्वयं होती है। विपय 
मेवन की क्रिया शरीर द्वारा हो और कहे कि मेरे परिणाम ऐसे हैं दी 
नहीं, ता वह परिणाम का नहीं जानता । प्रमाद से चलने की क्रिया 
होती है, वह्‌ उस प्रकारके परिणाम बिना केसे हं।गी ? बेसे परिणाम 
नहोंतोवबेसी क्रिया नहीं होगी,--एसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध 
। खान के परिणाम करता हैँ और बाह्य में भोजन की क्रिया हती 
हे; तथापि वहाँ परिणाम शद्ध हैं ऐसा माने वह मिथ्याद्ष्टि है| शरौ- 
रादि की क्रिया तो जड़ की है, किन्तु उस समय परिणाम तो जीव के 
हैं| लक्ष्मी का संत्रह् होता है बह जड़ की क्रिया है, किन्तु उस समय 


परिग्रह और ले।भ के परिणाम जीव के हैं; उसे जो शुद्ध भाव मानता 
हे वह मिथ्यारृष्टि है | 


युद्ध की क्रिया स्वयं जड़ के कारण होती है; किंतु उस समय 
जो जीव उस क्रिया में संज्ग्न हो वह कहे कि मेर परिणास शुद्ध है 
तो वह वात मिथ्या है; क्‍योंकि उन परिणामों का और जड़ की 


क्रिया का निमित्त नैभित्तिक सम्बन्ध है। निमित्त स काय होता है 
ऐसा जो मानता है वह मिथ्यादृष्टि है; किन्तु शरीरादि जड़ में काय 


होता है उस समय अपने परिणाम अशुद्ध हैं उसे न माने तो वह भी 
मिथ्यादृष्टि है। मकानादि की क्रिया होती है बह तो जड़ की है 
किन्तु वह होते समय जिस रागी जीव का निमित्त है वह ऐसा कहे 
कि मुझे बहाँ बीतराग भाव था तो वह बात मिथ्या है | आत्मा जड़ 
की क्रिया तो तीन काल में नहीं कर सकता; किंतु पेसादि के सम्बन्ध 


सें अपने को अशुभ भाव होते हैं उन्हें जो शुद्ध परिणास माने वह 
निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टि है । 
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है; इसलिये शक्ति-अनुसार तप करना योग्य है ।--यह तप की बात 
कही । अब ब्रत की बात कहते हैं । 

पुनश्च, तू त्रतादि को वंधन मानता है; किन्तु स्वच्छन्दवृत्ति तो 
अज्ञानावस्थामें भी थी । ज्ञान प्राप्त दोनेसे तो वद परिणतिको रोकता 
ही है। ज्ञान में एकाग्रता होने से राग परिण॒ति रुकती है, तथा परि- 
ण॒ति रोकनेके लिये वाह्म में दिसादिके कारणों का त्यागी भी अवश्य 
होना चाहिये | यह बात निमित्त से दै। बाह्य क्रिया से परिणाम नहीं 
रुकते, किन्तु जब उस प्रकार का राग नहीं होता तब ज्ञानी उस क्रिया 
से रहित होते हैं और ऐसा कहा जाता है कि बाह्य पदार्थ छूट गये। 

अब निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टिका प्रश्न है कि हमारे परिणाम तो 
शुद्ध हैं, बाह्य त्याग नहीं किया तो न सही ? 


परिणाम और वाह्मक्रिया का निमित्त मै मित्तिक सम्बन्ध 


उत्तरः--निश्चयाभासी होने से उसे सममाते हैं कि निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध केसा है--यदि वे हिंसादि का तेरे परिणाम के 
निमित्त बिना स्वयं दोत हों तो हम ऐसा ही मान लें ! दिसादि की 
पर्याय तो जड़ है, वह तो जड़ के कारण स्वयं होती है, किन्तु उसका 
निमित्त तू होता है। मारने आदि के परिणाम तो तू करता है, तथापि 
तेरे परिणाम शुद्ध हैं ऐसा कैसे हो सकता है ? तेरे परिणाम निमित्त 
हूँ इसलिये हम ऐसा कहते हैं कि परिणास छवारा काय होता है। हरि- 
याल्ली कटती है उस समय वह्‌ कटने की क्रिया तो जड़ की है; किंतु 
ऐसा नहीं होसकता कि उस समय जीवके परिणाम शुद्ध हों । मुनिके 
ऐसी क्रिया नहीं होती, क्योंकि उनके ऐसे परिणाम नहीं हैं। 


है| 
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हिंसा करूँ, मूठ बालू आदि परिणाम जीव करता हैँ, और 
उस समय वाद्य क्रिया उसके अपने कारण स्वयं द्वोती हैँ। विषय 
सेवन की क्रिया शरीर द्वारा हो और कहे कि मेरे परिणाम ऐसे हैं दी 
नहीं, ता बह परिणाम को नहीं जानता | प्रमाद से चलने की क्रिया 
होती है, बह उस श्रकारके परिणाम बिना कैसे हं।गी ? वैसे परिणाम 
न हां ता वसी क्रिया नहीं होगी,--ऐसा निमित्त नमित्तिक सम्बन्ध 
है । खाने के परिणाम करता है ओर वाह्य में भोजन की क्रिया हं।ती 
है; तथापि वहाँ परिणाम शद्ध हैं एसा माने वह मिथ्यादृष्टि है| शरी- 
रादि की क्रिया तो जड़ की है, किन्तु उस समय परिणाम तो जीव के 
हैं। लक्ष्मी का संश्रह होता है वह जड़ की क्रिया है. किन्तु उस समय 
परिग्रह और लं।भ के परिणाम जीव के हैं; उसे जो शुद्ध भाव मानता 
है वह मिथ्यार॒ष्टि है | 

युद्ध की क्रिया स्वयं जड़ के कारण होती है; किंतु उस समय 
जो जीव उस क्रिया में संलग्न हो वह कहे कि मेरे परिणाम शुद्ध हूँ 
तो वह वात मिथ्या है; क्योंकि उन परिणामों का और जड़ की 
क्रिया का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। निमित्त से काये होता हे 
ऐसा जो मानता है वह मिथ्याद्ृष्टि है; किन्तु शरीरादि जड़ में कार्य 
होता है उस समय अपने परिणाम अशुद्ध हैं उसे न माने तो वह भी 
मिथ्यादृष्टि हैं। मकानादि की क्रिया होती है वह तो जड़ को हैं; 
किन्तु बह होते समय जिस रागी जीव का निमित्त है वह ऐसा कहे 
कि मुझे वहाँ वीतराग भाव था तो वह बात सिथ्या है ) आत्मा जड़ 
को क्रिया तो तीन काल में नहीं कर सकता; किंतु पेसादि के सम्बन्ध 


सें अपने को अशुभ भाव होते हूँ उन्हें जो शुद्ध परिणाम माने वह 
निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टि है । 
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खाने-पीने तथा पेसा लेने-देने आदि को क्रिया तो तू उद्यमी 
होकर करता हे, अर्थात्‌ उस प्रकार का रांग तो तू उद्यमी द्ोकर 
करता है, उस राग का आरोप जड़की क्रिया सें किया दे। 
कोई ऐसा कहे कि हम पच्चचीस व्यक्तियों को भोजन का आमंत्रण 
आर जब ने भोजन करने आयें तब कि भोजन की क्रिया 
नहीं होना थी इस लिये नहीं हुई; किन्तु पल्चीस व्यक्तियों को आस॑- 
त्रित करने का राग तो स्वयं किया था; इससे उनकी व्यवस्था का राग 
भी स्वयं करता है; इसलिये ऐसा कहा है कि पर की क्रिया उद्यमी होकर 
स्वयं करता है। ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है उसका ज्ञान 
कराते हैं। आहार लेता है और इच्छा न हो ऐसा नहीं हो सकता। 
केवली भगवान के इच्छा नहीं है इसलिये उन के आहार भी नहीं 
है। मुनि वस्त्र-पात्रादि रखे और कहे कि हमारी इच्छा नहीं है, हमें 
'मूछों नहीं है तो बह मूठा है। भाव लिंगी मुनि को ऐसे मूछी के परि- 
णाम नहीं हैं इसलिये उनके वस्त्रादिका परिप्रह भी नहीं होता;--ऐसा 
निमित्त नेमित्तिक सम्वन्ध है । 
आत्मा हिसादि के परिणाम तो स्वयं पुरुषा्थ पूर्वक कर॒ता है । 
थे परिणाम होते हैं इसलिये पर में हिंसादि की क्रिया होती है ऐसा भी 
नहीं है; तथापि हिसादिकी क्रिया के समय अपने परिणाम अशुभ होते 
हैं, उन्हें शुद्ध परिणाम माने तो वह भ्रूठा है-मिथ्याहृष्टि है ।--इस 
प्रकार परिणाम स्वयं करे और माने कि वे परिणाम मुझे होते ही नहीं, 
तो उसके उन हिसादि परिणामों को लाश करने का पुरुषार्थ नहीं दोता । 
जब अपने में अशुभ भावष दोते हैं उस समय शाद्य में दिसादि की 


क्रिया होती है, उसे तो तू गिनता नहीं है ओर परिणाम शुद्ध हैं ऐसा 
द्‌ 
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मानता हैं; किन्तु ऐसा मानने से तेरे परिणाम कभी सुधरेंगे नहीं, 
अर्थात्‌ अशुद्ध परिणाम दी रहेंगे । 

आत्मज्ञानी संत मुनि आहार कौ क्रिया में दिखाई देते हैं उस 
समय भी उनके शुभ भाव द्वोते हैं। आद्वारका विकल्प शुद्धभाव नहीं 
है ।--ऐसा निमित भेमित्तिक सम्बन्ध है, उसे मानना चाहिये । 

अब प्रश्न करते हैं कि--परिणामों को रोकने से बाह्य दिसादि 
को कम किया जा सकता दै--यद बात तो ठीक है, किन्तु श्रतिज्ञा करने 
में तो बंध होता है; इसलिये प्रतिज्ञारूप त्रत अंगीकार नहीं करना 
चाहिये । 

सम्यग्दशन के पश्चात्‌ ही सच्ची ग्रतिज्ञा होती है। 

उत्तरः--जिस काय को कर लेने की आशा रहे उसकी अभ्रतिज्ञा 
नहीं की जाती; तथा उस राग भाव से कार्य किये बिना भी अविरति 
का बंध होता ही रदृता है, इसलिये प्रतिज्ञा अवश्य करना योग्य है । 
रागका जितना भाष है उतना बंधन है। प्रतिज्ञा करने की बात तो 
सम्यरद्शन होने के बादकी है। सम्यर्द््शन के बिना यथार्थ श्रतिज्ञा नहीं 
होती । प्रतिज्ञा लेने का विकल्प ज्ञानी को आये बिना नहीं रहता । 
ज्ञानी समभता है कि जो विकल्प है सो राग है, तथापि त्रतादि की प्रतिज्ञा 
का विकल्प आता है। सम्यग्टृष्टि को प्रतिज्ञा में परिणाम की दृढ़ता 
होती है | यहाँ पर की बात नहीं है, इसलिये बाह्य में ऐसे कार्य नहीं 
करना चाहिये यद्द तो निर्मित्तका कथन है; किन्तु 'ऐसे परिणाम नहीं 
करना चाहिये?,--इस प्रकार ज्ञानी स्वभावदष्टिपूर्वक परिणामों को दृढ़ 
करते है। ओर काय करने का बंधन हुए बिना परिणाम कैसे रुकेंगे ! 
प्रयोजन होने पर तदूरूप परिणाम अवश्य हो जायेंगे अथवा प्रयोजन 
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हुए बिना भी उनकी आशा रहती है; इसलिये प्रतिज्ञा अवश्य करना 
योग्य है. ओर यदि आत्मा के भान बिना प्रतिज्ञा ले ले तो बह बाल 
ऋञ्रत है। ्ि 

प्रश्त--प्रतिज्ञा लेने के पश्चात्‌ न जाने केसा उदय आ जाये' 
और प्रतिज्ञा भंग हो जाये तो महा पाप लगेगा, इसलिये प्रारब्घानु- 
सार जो काय होता हो बह द्वोने दो, किन्तु प्रतिज्ञा का विकल्प नहीं 
करना चाहिये । 

उत्तरः--प्रतिज्ञा ग्रहण करते हये जो उसका निर्वाह करना न जाने 
उस प्रतिज्ञा नहीं करना चाहिये। साधुत्व-नग्नता ले ली हो और 
आत्माका भान न हो, फिर उद्द शिकं आह्यार भी ले ले. तो वह बड़ा दोष 
है। समझे बिना हठ पूर्वक मुनिपना ग्रहण कर ले और फिर प्रतिज्ञा- 
भंग करे वह मद्दान पाप है। प्रतिज्ञा न लेना पाप नहीं है, किन्तु लेकर 
भंग करना महा पाप है। ऐसी प्रतिज्ञा नहीं लेना चाहिये जिसका 
निर्वाह न हो सके । अपनी शक्ति अनुसार प्रतिज्ञा लेना चाहिये । 
प्रतिमा--त्रत भी सहज होते हैं। कोई गृहस्थ आहारं-जल मुनि कें.लिये 
वनाये और कहे कि--“आहार शुद्धि, मन शुद्धि, बचन शुद्धि, काय 


शुद्धि,” तो बह असत्य है, उसमें धर्म तो नहीं है किन्तु यथार्थ शुभ- 
भाव भी नहीं है। | 


पुनश्च, प्रतिज्ञा के बिना अविरत सम्बन्धी बंध नहीं मिटता 
इसलिये प्रतिज्ञा लेना योग्य है। कोई' कंहे' कि समन्तभद्राचार्य ने 
सनित्व ग्रहण करने के पश्चात्‌ प्रतिज्ञा भंग की थी, तो वहाँ स्वच्छन्दकी 
चात ऋ्रहीं है। वहाँ तो रोग हुआ था; और बैसे रोग. में मुनिपना बनाये 
रखने का पुरुषाथ नहीं था, और गुरुकी आज्ञा.थी इस लिये बैसा किया 
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है । समय आने पर पुनः मुनिपना ग्रहण कर लिया था। उन्होंने हृठ 
पूर्वक मुनिपना अंगीकार नहीं किप्ा था | जब उन्हें ऐसा लगा कि वतते- 
मानमें निर्वाह होना असम्भव हू तव मुनिपना छोड़ा; किंतु पहले से 
ही ऐसी भावना नहीं थी कि समय आने पर छोड़ देंगे। इसलिये 
प्रतिज्ञा यथाशक्ति लेना द्वी याग्य है । 
9८ ओर >८ 
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अज्ञानी कहता है कि तीत्र कर्मा का उदय हो और गिर जायें 
तो ?--तो वह बात ठीक नहीं है । उदयका विचार करे तो कुछ भी 
पुरुषा् नहीं हो सकता। कम कर्मोके कारण आते हैं, उनपर दृष्टि 
रखने की आवश्यकता नहीं है। कर्मा का उदय भिन्न तत्त्व होनेसे 
आत्मा को बाधक नहीं हो सकता । स्वयं स्वभाव का पुरुषार्थ करे तो 
कम अपने आप टल जाते हैं। जिसप्रकार--अपने में जितना भोजन 
पचाने की शक्ति हो उतना भोजन लेना चाहिये; किंतु कदाचित्‌ किसी 
को अजीणे हुआ हो और वह भय पूर्वक भोजन करना छोड़ दी दे तो 
उसकी मृत्यु हो जायेगी । उसी प्रकार आत्मा के भान सहित सहन 
शीलता पूर्वक प्रतिज्ञा लेना चाहिये; किंतु कदाचित्‌ कोई प्रतिज्ञा से भ्रष्ट 
हुआ दो ओर उस भय से प्रतिज्ञा न ले तो असंयम ही होगा। इसलिये 
हो सके उतनी प्रतिज्ञा लेना चाहिये । 


किसी के जल्दी प्रतिज्ञा आजाती है, किसी के वहुत समय पश्चात्‌ 
आती है। भरत चक्रवर्ती के चारित्र बहुत समय पश्चात आया था, 
तथापि चारित्रकी भावना नहीं छूटती थी । 


सातवाँ अध्याय हि 


संसार में पैसे का आना-जाना आदि काये तो कमे के निमित्त 
अनुसार ही द्वोते हैं, तथापि वहाँ कमाने आदि का अशुभ राग तू पुरुषार्थ 
'पूवेक करता है। कर्मों से अशुभ राग नहीं होता, किन्तु विपरीत पुरु- 
षाथे से अशुभ राग होता है, तो सच्चे पुरुषाय से आत्मा के भान द्वारा 
राग छोड़ने का प्रयत्न करना चाहिये। यहाँ निश्चयाभासी से कहते 
हैं कि यदि वहाँ (भोजनादि में) उद्यम करता है तों-त्याग करने का 
उद्यम करना भी योग्य है। जब तेरी दशा-प्रतिमावत्‌ हो जायेगी तथ 
हम प्रारब्ध सानेंगे, तेरा कतेव्य नहीं सममेंगे,, किंतु तेरी दशा प्रति- 
मावत्‌ निर्विकल्प तो हुई नहीं है, तब फिर स्वच्छन्दी होने की युक्ति 
किसलिये रचता है ? हो सके उतनी प्रतिज्ञा करके ज्ञत घारण करना 
योग्य है। 
..._ शुभभाव से कमे के स्थिति--अलुभांग घट जाते हैं | 


पुनश्च, भगवानकी पूजा आदि पुएय आसवब हैं, घम नहीं हैं 
' कितु उससे वह शुभभाव छोड़कर अशुभ भाव करना योग्य नहीं है । 
यात्रादि में कषाय की मन्दता का भाव वह पुण्य है, धंम नहीं है; इस- 
लिये वह देय है--ऐसा अज्ञानी निश्चयाभासी मानता है.। शभभाव 
धरम नहीं है इसलिये वह हेय है यह बात सत्य है; किन्त उस शुभभाव 
को छोड़कर बीतराग हो जाये तो ठीक, और अशुभ में ब्ते तो तूने 
अपतता ही अहित किया है। आत्मा का भान होने के: परचात .भी 
स्वरूप में लीन न हो सके तो शुभभाव आता है, किन्तु शुभ छोड़ कर 
अशुभ में प्रवतन करना ठीक नहीं है । अज्ञानी स्वभाव का पुरुषार्थ 
नहीं मानता ओर रागकों टालने में भी नहीं मानता । उस से 
कहते - हैँ कि--शुभ परिणामों से स्वर्गादि- की आप्ति होती है, तत्त्व 
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जिज्ञासा, अच्छी वासना और अच्छे निमित्तों से कर्म के 
स्थिति-अनुभाग कम हो जायें तो सम्यकत्त्वादि की प्राप्ति भी हो 
जाती है ।तत्त्वतः शुभ परिणामों से सम्यग्दशन की प्राप्ति नहीं होती; 
किन्तु स्वभाव का पुरुषार्थ करनेसे द्वोती है । में त्रिकाल शुद्ध चिदाननद 
हुँ--ऐसी जो दृष्टि है वह सम्यग्दशन का कारण है; किन्तु सम्यर्दर्शन 
में देवदशन-पूजन-तत्त्वश्रवणारि शुभभाव निमित्त हैं, इसलिये 
उनसे होता है ऐसा व्यवहार से कद्दा है। . 


शुभभाव के निमित्त से कर्मा की स्थिति-रस कम द्वो जाते हूँ । 
जड़ कर्मा फी स्थिति-रस घटने का वह्‌ क्रम था, उस समय की योग्यता 
थी । वह पर्योय शुभभाव के आधीन नहीं है, किन्तु शुभभाव के साथ 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध केसा होता है वद बतलाया है। तथापि 
कोई पदाय किखी दूसरे पदार्थ के आधीन नहीं है, प्रत्येक द्रव्य 
असहाय है। अशुभ उपयोगसे नरक-निगोदादि द्वोते हैं और बुरी वासना 
तथा बुरे निमिशों से कर्मों की सिथति--अनुभाग बढ़ जायें तो सम्य- 
क्त्वादि भी मष्ठा दुलेभ दो जाते हैं। शुभोपयोग से कषाय की मंदता 
होती दे ओर प्रशुभोपयोग से तीत्रता; इवलिये शुभ को छोड़कर 
अशुभभाव करना उचित नहीं है। यहाँ उपदेश के वाक्य हैं। अज्ञानी 
शुभ-अशुभ के बिवेक को नहीं समझता; उसे सममभाते हैं कि-जिस 
प्रकार कड़वी घरतु न खाना ओर विष खा लेना अज्ञान है, उसीप्रकार 


शुभ के कारण छोड़कर तीत्र अशुभ के कारणों का सेवन करना भी 
अक्षान है ॥ 


प्रश्वः--शास््र में शुभ-अशुभ परिणामों को समान कहा है-- 
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आसख्रव कहा है; दोनों बंध के कारण हैं; इसलिये हमें उनमें विशेष 
जानना योग्य नहीं है । 


उत्तरः--जों जीव शुभ परिणामों को--दया, दान, पूजा, ब्रतादि 
को सोक्त के कारण मानकर उपादेय मानता है वह मिश्यादृष्टि है। वह 
ऐसा मानता है कि शुभ से क्रमशः शुद्धता दोगी, पुएय-पाप रहित शुद्ध 
स्वभाव को वह पहिचानता नहीं है। साधक द्शामं शुभभाव आता है, 
किन्तु वह धर्म का कारण नहीं है। शुभभाव मंद मलिन परिणाम है 
उसे जो मोक्षका कारण मानता है वह वीतराग देव को ओर उनके 
शास्त्रोंकी नहीं मानता; इसलिये वह मिथ्यादृष्टि है। पुण्य-पाप रद्दित 
शुद्ध आत्मा के अवलम्बन से शुद्ध उपयोग प्रगट होता दे उसकी उसे 
खबर नहीं है। आत्मा में शुभ परिणाम हो अथवा अशुभ--दोनों अशुद्ध 
हैं, और आत्मा के आश्रय से जो परिणाम होते हैं. वे शुद्ध हैं। शुभ- 
अशुभ दोनों आखब हैं, बंध हैं, मोक्ष के कारण नहीं हैं; इसलिये दोनों 
को समान चतलाते हैं । 


शुभाशुभ दोनों आसूब हैं, किन्तु अशुभ को छोड़कर 
शुभ में ग्रवतेन करना योग्य है। 
शुभ परिणाम में कषाय मन्द है ओर अशुभ परिणा , में तीज्र 
है; इसलिये जिसे आत्मा की दृष्टि हुई है उसके लिये व्यवहार की 
अपेक्षा से अशुभ की अपेक्षा शुभकों अच्छा कद्दा है। चोथे, पाँचवें, 
छट्ठे गुणस्थान में ज्ञानी को शुम परिणाम होते हैं, किन्तु ज्ञानी उन्हें 
वध का कारण मानता है। मुनिकों २८ सूलगुण के पालन का विकल्प 
आता है बह पुण्यासत्रव है, वह मोक्षका कारण नहीं है; त्रिकाली ज्ञायक 


शाज्र सं 65. श्रयावलर्म्य (के [का] [कप 
मात्र निश्चयावलम्बी जीव की प्रवृत्ति 
[ इन मोक्षमार्ग प्रकाशक के प्रवचनों में, (पहले जब अनेक यात्री सोनगड़ 
श्राते थे तब) पृष्ठ २११ से २१८ तक का भाग शेप रखकर आगे वचनिका हुई थी । 


यह प्रवचन उसी शेप भाग के हैं ॥ विषयकी सुसम्बद्धताके लिये मूल ग्रंथके 
अमानुसार यह प्रवचनयहाँ रखे गये हैं । | 


[द्वितीय बैशाख कृष्णा १ ग्रुर्वार ता० ३०-४-५३] 

जिसे आत्माकी यथाथे प्रतीति और ज्ञान नहीं है, किन्तु अपने 
ज्ञानी मानकर स्वच्छन्द पूवक प्रवतेन करता है ऐसे जीव की प्रवू- 
त्तिका यह वर्णन है । एक शुद्ध आत्मा को जानने से ज्ञानीपना 
होता है, अन्य किसी की आवश्यकता नहीं,--ऐसा जानकर वह जीव 
कभी एकान्त में बैठ जाता है ओर ध्यान मुद्रा रखकर “मैं सबवे कम 
उपाधि रहित सिद्ध समान आत्मा हूँ?--इत्यादि विचारों द्वारा सन्तुष्ट 
होता है; किन्तु वे विशेषण किस प्रकार संभवित-असंभवित हैं उसका 
विचार नहीं है; अथवा अचल, अखण्डित ओर अनुपमादि विशेषणों 
द्वारा आत्माकों ध्याता है, किन्तु वे विशेषण तो अन्य द्र॒व्यों में भी 
संभवित हैं। और थे विशेषण किस अपेक्षा से हैं उसका भी विचार 
नहीं है; किसी भी समय--सोते, बेठते, उठते--जिस-तिस अवस्था 
में ऐसा विचार रखकर अपने को ज्ञानी मानता है| ज्ञानीकी आख्रव- 
बंध नहीं हे--ऐसा आगस में कहा है, इसलिये जब कभी विषय- 
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कषाय रूप होता है; वहाँ बंध होने का भय नहीं है, मात्र स्वच्छन्दी 
होकर प्रवृत्ति करता है। पर्याय का विवेक नहीं करता, सात॑ तत्त्वों को 
जानता नहीं है ओर “में ज्ञानी हूँ?---ऐसा सानकर स्वच्छन्द-पूर्वक 
बतता है, वह निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टि है। उसे निश्चय का भान नहीं 
है, मात्र उसका नाम लेकर अपने स्वच्छंद का पोषण करता है । 

पर्यायमें सिद्धदशा प्रगट नहीं हुई है, तथापि “में कर्मरहित 
सिद्ध समान हूँ?--ऐसा मानकर सन्सुष्ट होता है | द्रव्यदष्टिसे आत्मा 
को सिद्ध समान कद्दा है, किन्तु ऐसी दृष्टि तो प्रगट नहीं हुई है और 
पर्यायसे अपने को सिद्ध मानता है; पर्याय जो रागादि विकार होते 
हैं उन्हें नहीं जानता । और अचल, अखरड, अतुपम--ऐसे 
विशेषणों से आत्माका भ्यान करता है; किन्तु ऐसी अचलता, अखण्ड- 
तादि तो जड़में भी संभव हैं। जीवके स्वभावकी तो खबर. नहीं है 
तथा पर्यायका भी विवेक नहीं करता और कद्दता है कि ज्ञानीकों 
आसूब-बंध नहीं हैं ऐसा आगमसें कद है। आगमका नाम लेता है, 
किन्तु स्वयंको तो वेसी दृष्टि प्रगट नहीं हुई है, तथापि “मैं भी ज्ञानी 
हूँ?-ऐसे अभिमान-पूर्वक स्वच्छन्द प्रवृत्ति करता है। सम्यग्दष्टिके 
नियमसे ज्ञान-षैराग्य दते हैं, वदाँ उसे रृष्टि-अपेक्षासे अबंध कह 
हे, किन्तु पर्यायमें सि्रना राग है उतना तो बंधन है । 

अविरत सम्यग्हृष्टि अपने को द्रव्यदष्टिसे अवंध जानता हे, 
किन्तु पर्यायसे तो अपने को तृणतुल्य मानता है कि--अहो ! मेरी 
पर्यायमें अभी पामरता है । स्वभावकी प्रभुता होने पर भी पर्यायमें 
अभी बहुत. अल्पता-पामरता है | अहो, कहाँ केबलीकी दशा, कहाँ 
संत-मुनियोंका पुरुषांब-! और कहाँ मेरी पामरता (--इसप्रकार 
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सम्यग्टष्टिको पर्यायका विवेक होता है | इस, निश्चयाभासी. अज्ञानीन 
तो स्वभावकी दृष्टि करके पर्यायमें अनन्तानुबंधीका अभाव नहीं किया 
है; ज्ञान-बेराग्यका परिणमन उसके नहीं हुआ है, . और, ,अभिमान 
पूथेक स्वच्छन्द्से क्रोध-सान-मायाविरिूप ,प्रवतन करता है.। श्री 
ससयसारके कल्शमें कहा है किः-- 


सम्यम्दष्ट! स्वयमयमहं जातु बन्धों न॑ में स्था 
दित्युतानोत्पुलकबदना . रांगिणीडप्याचरन्तु । 
आलम्बन्तां समितिपरतां ते यतोड्यापि पापा-- 
आत्मानात्मावगमबिरहात्सन्ति सम्यक्त्यरिक्ता। || १३७॥ 


अथेः--अपने आप ही “में सम्यस्दृष्टि हूँ, मुझे कभी भी बंध 
नहीं है”--इसप्रकार ऊँचा फुलाया है मुंह जिसने, ऐसे रागी वेराग्य 
शक्ति रहित भी आचरण करते हैँ तो करें; तथा कोई. पंच समितिकी 
सावध।नीका अवलम्बन करते हैं तो करें; किन्त ज्ञान शक्तिके बिना 
अभी भी वे पापी हैं। वे दोनों आत्मा-अनात्माके ज्ञानरहितपने से 
सम्यक्त्व रहित ही हैं। 


जिसे चेतन्यकी रुचि नहीं है, विषयादिसे भिन्नताका भान भी 

नहीं हे, विषय-कषायोंमें मिठासपूवक बतेता: है और वैराग्यशक्तिसे 
रहित है; तथा आत्साको पर्यायसे भी शुद्ध मानकर अभिमानसे .- स्व- 
च्छन्द प्रवृत्ति करता है वह पापी ही है; ओर कोई जीव ब्रत-समित्ति 
आदि करें तथापि निश्चयसे पापी ही हैं | चैतन्यकी : दृष्टि: नहीं है, 
अनन्तानुबंधी कषायका अभाव होकर वैराग्यंकापरिणमन नहीं हुआ है 
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और अपने को सम्यग्दृष्टि मानकर वर्तते हैं वे तो पापी ही हैं। 
कहा है किः-- ६ ; | ॥ 
.. ज्ञानकला जिनके घट जागी, 
ते जगमाँहि सहज  वेरागी । 
ज्ञानी मगन -विपयेसुखमाही, 


ु यह “विपरीत संभव नाहीं ॥ 

जिसके अंतरमें भेद्ज्लानरूपी कंजा जाग्रृत .हुई है,. चेतन्यके 
आतन्द॒का वेदन हुआ है ऐसे ज्ञानी धर्मात्मा. सहज बेरांगी . हैं; वे 
शासी विषय-कषायोंमें मग्ल हों ऐसी विप्रीतता संभव नहीं है.। जिसे 
विषयोंमें सुख बुद्धि है बह जीव ज्ञानी है ही नहीं | अंतरंग चैतन्य- 
सुखक्रे अतिरिक्त सब विषयसुखोंके प्रति ज्ञानीकी उदासीनता होती: 
है। अभी अंतरमें आत्माका भान न हो, तत्त्वका कोई विवेक न हो, 
वेराग्य न हो ओर ध्यानमें बेठकर अपने को ज्ञानी मानता है वह तो 
स्वच्छुन्दका सेवन करता है | ज्ञान-बे्राग्य-शक्तिक्रे बिना बह पापी 
दी है; आत्मा ओर अनाव्माका भेदज्ञान ही उसे नहीं है। यदि स्व- 
परका भेदज्ञान हो तो परद्वव्योंके प्रति वेराग्य हुए विना न रहे । 

प्रश्न:--मोहके उदयसे रागादि होते हैं; पूबकालसें जो भरत 
चक्रवर्ती आदि ज्ञानी हो गये हैँ उतको भी विषय--कषायका राग 
तोथो ? 

उत्तरः--ज्ञानी को अभी चारित्रमोहकी अस्थिरता है; इसलिये 
रागादिक होते हैं वह सत्य है; परन्तु वहाँ राग करनेका अभिप्राय 
नहीं है, रुचि नहीं है, बद्धिपूवक राग नहीं होता । बुद्धिपूबंक अर्थात्‌ 
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रुचिपूवक-अभिप्राय पूवेक रागादिक धर्मी को नहीं होते; किन्तु अभी 
जिन्हें रागादिक होने का कुछ भी खेद नहीं ह--भय नहीं दे ओर 

गादिकमे स्वच्छन्द पूवक व्तते हैं. उनकी तो श्रद्धा भी सच्ची नहीं है। 

गका होना बरा दै--दोष है | अरे ! पर्याय. अभी पामरता है 
इसलिये यह दोष हो जाते है,--इसप्रकार ज्ञानीको पायका भय होता 
है--पाप भीरुता होती है। ऐसे विवेकके बिना तो सम्यस्हप्टिपना 
होता ही नहीं । जिसे परभवक्ता कोई भय नहीं है वह तो मिथ्याह््रि 
पापी दी है । धर्मी जीवकी रागादिक भाव करनेका अभिप्राय तो नहीं 
है, ओर अस्थिरताके रागको टालने के लिये भी बारम्बार चेतन्यकी 
ओर का उद्यम करता रहता है। भरत चक्रवर्ती आदि को तो अंतरमें 
रागरदित दृष्टि थी, ओर अनन्तानुवंधीका अभाव था। उनका उदा- 
दरण लेकर मिथ्यादृष्टि यदि स्वच्छन्द पूबक प्रवृत्ति करे तो उसे तीज 
आसूब-बंध होगा । में ज्ञानी हूँ, मुझ्के कोई दोष नहीं लगता-ऐसा 
मानकर जो स्वच्छन्दी और संद उद्यमी होकर बतेता है वह तो संसार 
में डूबता है । ओर परद्व्यसे जीवको दोष नहीं लगता ऐसा कहा दै, 

किन्तु जो ऐसा समझे वह ज्ञानी निर्गल स्वच्छन्द प्रवृति नहीं 

करता । परद्रत्यस दोष नहीं लग़ता--ऐसा सममनेवालेकों परद्रग्यके 

प्रति बैराग्य दोता है। परकी रुचि करे, परके का्यका अभिमान करे, 

स्वच्छन्द पूर्वक बर्ते तो वहाँ अपने. अपराधसे बंचन होता है। पर- 

द्रव्यके कतू, त्वका अभिप्राय करें ओर कह्दे कि “में ज्ञाता हूँ?--किन्तु 

ऐसा कभी नहीं हो सकता; क्योंकि--- 

को करम सोई करतारा । 
जो बाने सो जाननहारा ॥ 
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जो करता नहि जाने सोंई। 
जाने सो करता नहिं होई॥ 


कत्‌ त्वको साने वह ज्ञाता नहीं रहता; ओर जो ज्ञाता है वह 
केतु त्वकों नहीं मानता; इसलिये पर्यायमें रागद्वघादि विकारभाव 
होते हैं उन्हें बरा जानना चादिये, और उस विकारकों छोड़ने का 
उद्यम करना चाहिये | पहले अशुभ-पापभाव छूट जाते हैं और शुभ 
होता है; फिर शद्धोपयोग होने पर ज्तादिका शभराग भी छूट जाता 
है; इसलिये पर्यायका विबेक रखकर शुद्धोपयोगका उद्यम करना 


चाहिये । 


पुनश्च, कोई जीव व्यापारादि तथा ल्ली सेवनादि कार्यों को तो 
फस करता है, किन्तु शुभको देय जानकर शाल्याभ्यासादि कार्यामे 
भ्वृत्त नहीं होता ओर वीतराग भावरूप शुद्धोपयोगको भी श्राप्त नहीं 
हुआ है, वह्‌ जीव धर्म-अथ-काम-सोक्षरूप पुरुषायथसे रहित होकर 
आलखसी-निरुद्यमी होता है । उसकी सिन्दा श्री पंचास्तिकायकी व्या- 
ख्यामें की है । वहाँ दृष्टान्त दिया है कि--जिसमप्रक्रार बहुत-सी 
खीर-शक्कर खाकर पुरुष आलसी होता है, तथा जिसप्रकार बृक्त 
निरुयमी है, उसीप्रकार वे जीव आलसी-निरु्ममी हुए हैं? अब 
उससे पूछते हैं क्रि--तुमने बाह्ममें तो शुभ-अशुभ कार्योको कम 
किया, किन्तु उपयोग तो आलम्बन बिना नहीं रहता, तो तुम्हारा 
उपयोग कहाँ रहता है ? वह कद्दो । यदि कहें कि--“आतव्माका 
चिंतवन करते हैं;” तो शास्त्रादि द्वारा अनेक प्रकारके आत्माके 
विचारों को तो तुमने विकल्प कहा है, और किसी विशेव्ण 
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आत्माको जानने में अधिक काल नहीं लगवा; क्योंकि बारम्वार 
एकरूप चितवनसें छुद्मस्थका उपयोग नहीं लगता। श्री गणघरादिक 
का उपयोग भी इसप्रकार नहीं रह सकता; इसलिये वे भी शास्त्रादि 
कार्यामें प्रवृत्त होते हैं; तो तुम्हारा उपयोग गणधघरादिसे . भी शुद्ध 
हुआ केसे मानें ? इसलिये तुम्हारा कथन ग्रमाण नहीं है। जिसप्रकार 
कोई व्यापारादि में निरुद्यमी होकर व्यथ ही. ब्यों-त्यों काल गंबाता 
है, उसीग्रकार तुम भी धर्ममें निरुयमी होकर, प्रमादमें . व्यर्थ. काल 
व्यतीत कर रहे हो । ही 
जो चैतन्यका उद्यम करें उसके विषय-कपाय सहज सहज .ही 
मंद होते हैं। चेतन्यका उद्यम करता नहीं है, स्वाध्यायादि करता नहीं 
है और ग्रमादी होकर बृक्षकी भाँति पड़ा रहता है; तेश उपयोग तो 
अ्रमादी होकर अश्युभमें बर्तेता है और उसे तू शुद्धोपयोग बतलाता है; 
किन्तु गणधर देव जैसों के भी शुद्धोपपोग अधिक काल तक नहीं 
रहता । उन्हें भी शास्त्राभ्यासादिका शुभभाव आता है, तो तू झुद्धोप- 
योगमें अधिक काल तक केसे रह सकता है? शुभभाव आये 
बिना नहीं रहता | राग कालमें स्वाध्यायादि शुभका उद्यम न करे तो 
अशुभ-पापभाव होगा; इसलिये परिणामका विवेक रखना चाहिये | 
निश्चयाभासी अज्ञानी जीव परिणामका विवेक रखे बिना निरुणमी 
होता है और ज्यों-त्यों कर प्रमादमें ही काल गँबाता है। अंतरमें 
आनन्दकी बृद्धि हो--शांति बहुत बढ़ जाये, उसका नाम शुद्धोपयोग 
है; किन्तु निरुगमी होकर ज्यों-त्यों बैठ रहनेका नाम कहीं शुद्धापग्रोग 
नहीं है। निश्चयाभासी घड़ी भरमें चिंतवन जैसा करता है और पुनः 
विषयोंमें श्रज्गत्ति करता है; कभी भोजनादि कार्योमें बतेता है; किन्तु 
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शास्त्राभ्यास, पूजा-भक्ति आदि कार्यो'को राग कहकर छोड़ देता है; 
झुभमें प्रवृत्ति न करके अशुभमें बतता है ओर शुद्धोपयोगकी तो उसे 
खबर ही नहीं है । जिसग्रकार कोई स्वप्रमें अपने को राजा मानता है, 
उसीप्रकार वह निश्चयाभासी जीव भी स्वच्छन्द पूर्वक अपनी 
कल्पनाके भ्रमसे ही अपने को शुद्धोपयें।गी-ज्ञानी मानकर वतंता है । 
मान्न शून्यकी भाँति प्रमादी होनेको श॒ुद्धोपयोंगी मानकर, जिसग्रकार 
कोई अल्प क्लेश होने से आलसी बनकर पड़े रहने में सुख मानता 
है, उसीप्रकार तू भी आनन्द मानता है; अथवा जिसप्रकार काई स्वप्न 
में अपने को राजा मानकर सुखी होता है उसीग्रकार तू अपने को 
भ्रमसे सिद्ध समान शुद्ध मानकर रबय॑ं ही आनंदित होता है; अथवा 
जिसप्रकार किसी स्थान पर रति मानकर कोई सुखी होता है, तथा 
किसी विचारमें रति मानकर सुखी होता है; उसे तू अनुभव जनित 
आनन्द कहता है। ओर जिसप्रकार कोई किसी स्थान पर अरति मान- 
कर उदास होता है, उसीप्रकार तू व्यापारादिक और पुत्रादिककोी खेद्‌ 
का कारण जानकर उनसे उदास रहता हे । उसे तू वेराग्य मानता है, 
किन्तु ऐसे ज्ञान-वैराग्य तो कषायगर्मित हैं । 
परका दोष मानकर उससे उदासीनता करता है वह वो ठेष है । 
ज्ञानी को तो अंतर में चैतन्यानन्दका अनुभव हुआ है, वहाँ निराकुछूता 
हुई है; इसलिये परके भ्रति उन्हें सहज ही वैराग्य हो गया है । अज्ञान्ी 
को सच्चा वेराग्य नहीं है। ज्ञानी को तो अंतर के सच्चे आनन्द का 
अनुभव हुआ है, इसलिये अंतर में वीतरागरूप उदासीन है। स्वप्न 
में भी कहीं पर में सुख बुद्धि नहीं रही है। ज्ञानी को अंत्तरंग शांति 


के अनुभव पूर्वक यथा ज्ञान-वैराग्य होते हैं, उनके प्रतिक्षण राग कम 
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होता जाता है। अश्यानी व्यापारादि छोड़कर मनचाहे भोजनादि में 
प्रवृत्ति करता है और उसमें अपनेकों सुखी मानता है, कषाय रहित 
सानता है; किन्तु तदनुसार विषय-भोग में आनन्द मानना वह तों 
आतं-सौद्रध्यान है--पाप है । चैतन्य के अनुभव पूवक ऐसा वीतराग 
भाव प्रगट हो कि-अनुकूज् सामग्री में रागन हो तथा प्रतिकूल 
सामग्री में ढेष न हो, तभी कषाय रहितता कहलाती है । 
है ञ्र ़्. 
[द्वितीय वैशाख कृष्णा २ शुक्रवार ता: १-४-४३ ] 

निश्चयनयाभासी अज्ञानी जीवकी वात चल रही है। अपनी 
पर्याय में रागादि होते हैं। उन्हें जानता नहीं है और अपने को. एकान्त 
शुद्ध मानकर स्वच्छुन्दी होकर विषय-कंषाय में वतता है । 

सुख-दुःख की बाह्य सामग्री में राग-इघ न हो उसका नाम 
बीतरागता है; किन्तु अंतर में दूं षभावसे त्याग करे वह कहीं बीतरा- 
गता नहीं है। प्रतिकूल संयोग के समय अंतर में क्लेश परिणाम न 
हों ओर सुख-सामग्री प्राप्त होने पर आनन्द न माने;--ऐसी चेतन्य 
में अन्तर्तवीनताका नाम वीतरागशाव है। में तो ज्ञानानंद हँ--ऐसी 
दृष्टि हुई, फिर उसमें एकाग्रता होने पर ऐसा वीतरागभाव परिणमित 
हंगया कि अनुकूल-प्रतिकूल सामग्री में राग-8 ष उत्पन्न दी नही। 
उसके बदले पर्याय में राग-ह प-अल्पज्ञता है उसे न माने और 
शुद्धता दी मानकर भ्रम से वे तो वह मिश्यादृष्टि है। 

वेदान्ती और सांख्यमती जीवको एकान्त शुद्ध मानते हैं, उसी 
प्रकार निश्चयाभासी मिथ्यादृष्टि. भी अपनी पर्याय को जानता नहीं 
है ओर आत्माको एकान्त शुद्ध मानता है, इसलिये 3: - वेदान्त 
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जैसी ही श्रद्धा हुई । वेदान्त तो अशुद्धता मानते ही नहीं। सांख्य- 
मती अशुद्धता को मांनते हैं किंतु वह के से ही होना मानते हैं; 
उसीप्रकार निश्चयाभासी मिथ्याहरट्टि भी अपने को एकान्त झुद्ध मान 
कर अशुद्धताकों नहीं मानते, अथवा अशुद्धता कर्मों की ही है--ऐसा 
मानते हैं। इसलिये उन्हें वेदान्त और सांख्य का उपदेश इष्ट लगता 
है। देखो, निश्चय का यथार्थ भान हो और उसका आश्रय करे तो 
बह मोक्षमार्ग है; किन्तु जो निश्चय को जानते ही नहीं, उसका आश्रय 
भी नहीं करते और मात्र निश्चय का नाम लेकर भ्रम से वतते 
ऐसे जीवों की यह बात है। अनन्त आत्मा भिन्न-भिन्न हैं, प्रत्येक 
आत्मा में अनन्त गुण हैं, उनकी समय-समय की स्वतंत्र पर्याय हैं 
ओर उनमें शुद्धता तथा विकार भी उनके अपने कारण से है। जीव 
की पर्याय चोदहवें गुशस्थान तक अशुद्धता है बह अपने कारण है 
उसे जो न माने और पर्याय में शुद्ध ही मानले वह निश्चयाभासी 
मिथ्यादष्टि है। धर्मी तो द्रव्यका आश्रय करके पर्याय का भी विवेक 
करता है । 
पुनश्च, उन जीवों को ऐसा श्रद्धान है कि--मात्र शुद्ध आत्मा 
के चिंतवन से संवर-निजरा प्रगट होती है, और वहाँ मुक्तात्मा के 
सुखका अंश प्रंगट देता है; तथा जीब के गुणस्थानादि अश्ुद्ध भावों 
का और अपने अतिरिक्त अन्य जीव-पुद्लादिका चितवन करनेसे 
आख्रव बंध होते हैं; इसलिये वे अन्य विचारोंसे पराडः मुख रहते हैं। 
अब, वह भी सत्यश्रद्धान नहीं है; क्योंकि शुद्ध स्वद्रठ्य का चिंतवन 
करो या न करो अथंवा अन्य चिन्तवन करो; किन्तु यदि बीत- 
रागता सहित भाव होतो वहाँ संवर-सिजरा ही है; और 
जहाँ रागादिरूप॑ भाव हों वहाँ आसूच-बंध हैं। यदि पर 
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द्रव्य को जानने से ही आसव-बंध हें, नो केवली भगवान्‌ समस्त 
पर द्रव्यों को जानते हैं; इसलिये उन्हें भी आसव-बंध होंगे । 

ज्ञान स्वभाव स्व-पर प्रकाशक है; वह परको जाने वह कहीं 
आख़ब-बंध का कारण नहीं है। तथापि अज्ञानी--/ परका विचार करेंगे 
तो आख्रव--बंध होगा”--ऐसा मानकर पर के विचारों से दूर रहना 
चाहते हैं; वह. उनकी मिथ्या मान्यता है। दाँ, चैतन्य के ध्यानमें एकाग्र 
हो गया हो तो पर द्रव्य का चिंतवन छूट जाता है; किन्तु भ्रज्ञानी 
तो ऐसा मानता है कि ज्ञानका उपयोग ही बंधका कारण है। 
जितना अकषाय बीतरागभाव हुआ उतने संवर-निजरा हैं, ओर जहाँ 
रागादि भाव है वहाँ आस्त्रव-बंध हैं । यदि परका ज्ञान बंधका कारण हो तो 
केवली भगवान्‌ तो समस्त पदार्था को जानते हैं, तथापि उन्हें किंचित्‌ 
बंध नहीं होता । उनके राग-ह्वष नहीं है इसलिये बंधन नहीं है ! 
उसी प्रकार सब जीवों को ज्ञान बंध का कारण नहीं है । 

प्रश्न--छुद्मस्थ को तो पर द्रव्य-चितवन होने से आख्रव-- . 
बंध होते हैं ? 

उत्तरः--ऐसा भी नहीं है; क्योंकि शुक्लध्यान में मुनिजनों को 
भी छह द्रव्यों के द्ृव्य-गुण-पर्याय का चिंतवन होता है--ऐसा निरू- 
पण किया है । अवधि, मनःपयय ज्ञान में .भी परद्रव्य को जानने की 
विशेषता दोती है । ओर चोथे गुणस्थान में कोई अपने स्वरूपका 
चिंतयन करता है उसे आखव--बंध अधिक हैं, तथा गुणश्रेणी निर्जरा 
नहीं है; जबकि पाँचवें-छट्ट गुणस्थान में आहार-परिद्वारादि क्रिया 
होने पर भी अथवाः परद्रव्य-चितवन से भो आखव-वांध कम होता 
है, तथा गुणश्रेणी निजरा होती ही रहता है । इसलिये स्वद्ठठ्य-पर- 
द्रव्य के चितबन से निजरा-अंध नहीं है, किन्तु रागादिक घटने से 
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निरजेरा और रागादिक होने से जंघ है। ठुझे रागादिके स्वरू पका 
यथार्थ ज्ञान नहीं है इसलिये अन्यथा मानता है | 
शुकक्‍्लध्यान में ध्येयरूप तो एक आत्मद्रव्य ही है; किन्तु वहाँ 
. दृब्य-गुण-पर्याय में उपयोगका संक्रमण कहा है; तथापि उन्हें जानने 
के कारण राग-ह्वेष या बन्धन नहीं है।. अवधिज्ञान में तो असंख्य 
चोवीसी ज्ञातं होती हैं ओर जातिस्मरण ज्ञान में अनेक भव दिखाई 
देते हैं । अहो ! पूर्वभव में भगवान तिकट थे ओर उन्होंने ऐसा कहा 
था -इसप्रकार सब ज्ञात होता है; किन्तु वह ज्ञातृत्व कहीं बन्ध का 
कारण नहीं है। स्वरूप की दृष्टि और वीतराग भाव ही स॑ंवर-निजरा 
: का कारण है, तथा मिथ्यात्व और राग-द्वेष रूप भाव ही बंध का 
कारण है। 
देखो, चोथे गुणस्थान वाला निर्विकल्प उपयोग में हो और 
' पांचवें-छुट्ट गुणस्थान वाला आहारादि शुभ-उपयोग में बत॑ता हो, 
तथापि बहाँ चोथे गुणरथान की अपेक्षा आख़व--बंध कम है और 
संवर-निर्जया अधिक है; क्योंकि उसके अकषाय परिणति- विशेष 
है। चौथे गुणस्थान में अमुक अंश में तो गुणश्रेणी नि्जरा है, किंतु 
पाँचवें-छट्ट गुणस्थान की अपेक्षा से उसके विशेष गुणश्रेणी निर्जरा 
नहीं है। पाँचवें गुणस्थानवाला जीव तियंच ( पश्चु ) हो और हरि- 
याढी खाता हो, तथा तीथंकर का जीव चोथे गुणस्थान में हो, तो 
वहाँ तियच के पाँचवें गुणस्थानवाले जीव को विशेष अकपाय भाव 
है और संवर-निर्जरा भी विशेष है | इसलिये अंतरमें चैतन्यावलम्बन 
फी बृद्धि होने से जितनी अ कषाय वीतराग परिणति हुईं उतने आख्चब्‌- 
बंध नहीं हैं। जितरे राग-ऐरेष हों उतने आलख्ब-बंध हैं । छटे गुण- 
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स्थान वाले को निद्रा हो और चौथे गुणस्थान वाला निर्विकल्पध्यान 
में हो, तथापि छट्टे गुणस्थान में तीन कषायों का अभाव है ओर 
अत्यन्त संवर-निर्जरा है! किसी समय शिष्यको प्रायश्चित दे रहे हों-- 
उल्लाहना दे रहे हों कि अरे ! यह क्या किया ? तथापि उस समय तीन 
क्पायों का अभाव है और चोथे गुणस्थान वाले को निर्विकल्प ध्यान 
के समय भी तीन कषाय विद्यमान हैं; इसलिये उसे संचर-निर्ज रा अल्प 
हैं और आस्व-बंध विशेष हैं । 

शांति और करुणा से उपदेश देते हैं कि अरे भाई ! तुझे ऐसा 
भव प्राप्त हुआ, ऐसा अवसर मिला, तो अब ऐसे दोषों को छोड़ ! 
अपना सुधार कर !- इस प्रकार उपदेश देते समय भी मुनिकों तीन 
क्रपायों का दो अमाव है ही, और उतने प्रमाण में बंधन होता ही 
नहीं । इसलिये पर्‌ द्रव्य का ज्ञान वह बंध का कारण नहीं है; बंधका 
कारण तो मोह है। जितना मोह दूर हुआ उतना वंधन नहीं है और 
जितना मोह है उतना बंधन है । 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो निर्विकल्प अनुभव दशामें नय-प्रमाण- 
निक्षेपादिका तथा दशन-क्षानादिका भी विकल्प करनेका निषेध किया 
है; उसका क्या कारण ! ः 


0 
पु 


बीतरांगभाव सहित रव-पर का ज्ञातृत्व सो निर्विकल्प दशा 
उत्तर--जों जीव इन्हीं विकल्पों में लगे रहते हैं ओर अभेदरूप 
एक अपने आत्माका अनुभवन नहीं करते उन्हें ऐसा उपदेश दिया दे 
क्ि-वे सर्व विकल्प वस्तु का निश्चय करने के लिये फारण हैं, किन्तु 
वस्तु का निश्चय होने पर उनका कोई प्रयोजन नहीं रहता; इसलिये 
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उन विकल्पों को भी छोड़कर अभेद्रूप एक आत्मा का अनुभव करना 
चाहिये; किन्तु उसके विचाररूप विकल्पों में ही फैंसा रहना योग्य नहीं 
है। और वस्तु का निश्चय होने के पश्चात भी ऐसा नहीं है कि सामा- 
न्यरूप स्वद्रव्यका ही चिम्तवन वना रहे । वहाँ तो स्वद्रृव्य और पर- 
द्रब्यका सामायरूप तथा विशेषरूप जानना होता है, किन्तु बह बीत- 
रागता सहित होता है और उसीका नाम निविकल्पद्शा है। 
विकल्प आता है, किस्तु उसीमें धर्म मानकर रुका रहे दो मिथ्या 
दृष्टि है। भेदके आश्रय से निर्विकल्प अनुभव नहीं हो वा; इसलिये नय- 
' प्रमाण-निक्षेप के विकल्प छुड़ाये हैं. # तु उनका ज्ञान नहीं छुड़ाया । 
विकल्प को छोड़कर असेद्‌ आत्मा का अनुभव कराने के लिये उपदेश 
है। यहाँ तो यह बतलाना है कि पर का ज्ञान वंधका कारण नहीं है 
किन्तु मोह ही बंधका फारण है| सम्यग्दृष्टि धर्मात्माको वस्तु स्वभाव 
का अनुभव हुआ है, तथापि उसके निर्विकल्पद्शा नित्यस्थायी नहीं 
रहती; उसे भी त्रिकल्प तो आठा है, क्िलु उससे कहीं मिथ्यात्व नहीं 
हो जादा निर्विकल्प प्रतीति होने के पश्चात्‌ साम्तान्य द्रव्य में ही उप- 
यौ- बना रहे ऐसा नहीं है। स्वद्रत्य-परद्रव्य सबको जानता है, किंतु 
वहाँ जितना वीतरागभाव है उतनी तो निर्विकल्प दशा ही है। उप- 
. ओग भले ही निर्विकल्प न हो, किस्तु जितनी कपाय दूर होऋर वीत- 
राग भाव हुआ है उतनी निर्विकल्प दशा नित्यस्थायी है। 
ह प्रश्न।--द्रव्य-गुण-पर्याय, स्व-पर आदि अनेक पदार्थों को जानने 
में तो अनेक विकल्प हुए, दो वहाँ निर्थिकल्प संज्ञा किस प्रकार संभव है ९ 
उत्तर:--निर्विचार होने का नाम निविकल्पता नही' है | छुद्मस्थ 
को विचार सहित ज्ञादृूत् होता है। उसका अभाव मानने से ज्ञानका 
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भी अभाव होगा, और वह तो जड़ता हुई; किन्तु आत्मा के जड़ता 
नही होती, इसलिये विचार तो रहता है | पुनश्च, यदि ऐसा कहा 
जाये कि--एक सामान्यका ही विचार रहता है, विशेष का नहीं रहता; 
तो सामान्य का विचार तो अधिक काल तक नही' रहता, तथा विशेष 
की अपेक्षा के बिना सामान्य का स्वरूप भासित नहीं' होता । 

यहाँ निश्चयाभासी जीव के समक्ष यह कथन सममभाया है। अनु- 
भव में निर्विकल्प उपयोग हो उस समय तो पर द्रव्यका या भेदका 
चिंतन नहीं होता, क्रिसु यहाँ जितनी वीतरागी परिणति हुई है उसे 
निर्विकल्प दशा कहा है। पुनश्च, जो विशेष को मानता ही नहीं' है 
अथवा विशेषके जानने को बंधका कारण मानता है, ओर अकेले 
सामान्य को ही मानता है उससे यहाँ कहते हैं कि विशेष के विना 
सामान्य का निर्णय हो ही नही सकता | विशेष को जानना बह कही 
दोष नहीं' है । स्थ और पर दोनों को तथा सामान्य ओर विशेष दोनों 
को यथाथ जाने बिना सम्यग्ज्ञान होता ही नहीं । 

वह निश्चयाभासी जीव समयसार का आधार लेकर कहता है 
कि--समयसार में ऐसा कहा है किः-- 


भावयेत्‌ भेदविज्ञानमिदमच्छिन्न धारया | 
तावब्यावत्पराच्च्युत्वा, ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठत ॥१३०॥ 
अर्थ:---यह भेद विज्ञान तब तक निरन्तर भाना चाहिये कि जब 
तक ज्ञान पर से छूटकर ज्ञानमें स्थिर हो । इसलिये भेद विज्ञान छोटने 


से परका ज्ञातृत्व मिट जाता है, मात्र स्वयं अपने को ही जानता 
गहता है । 


सातवाँ अध्याय १०४ 


अब वहाँ तो ऐसा कहा है कि--पहले स्व-परको एक जानता था; 
फिर दोनों को प्रथक्‌ जाननेके लिये भेद विज्ञान को वही तक भाना 
योग्य है कि जहाँ तक ज्ञान पररूप को मिन्न जानकर अपने स्वरूप सें 
ही निश्चित हो। उसके पश्चात्‌ भेद्विज्ञान करने का प्रयोजन नहीं' 
रहता । परको पररूप ओर आपको आपरूप स्वयं जानता ही रहता 
है। किन्तु यहाँ ऐसा नहीं है कि--पर द्रव्य को जानना ही मिट जाता 
है; क्योंकि पर द्रठय को जानना और स्व-द्रव्यके विशेषों को जाननेका 
नाम विकल्प नहीं है । तो किस-प्रकार है ? वह कहते है--“राग-द्वेष 
ब्रश होकर किसी ज्ञेय को जानने में उपयोग लगाना तथा किसी झञ यको 
जानते हुये उपयोग को छुड़ाना--इसग्रकार बारम्वार उपयोग को 
घुमाने का नाम विकल्प है। और जहाँ वीतराग-रूप होकर जिसे 
जानता है उसे यथार्थ ही जानता है; अन्य-अन्य ज्ञे यको जानने के लिये 
उपयोग की नही' घुमाता, यहाँ निर्तिकल्प दशा जानना । 
पर का जानना छूट जाये और अकेले आत्मा को ही जानता 
रहे उसका नाम कही भेदज्ञान नहीं है; किन्तु स्व-पर दीनों को जानने 
पर भी, स्तर को स्व-हूप ही जाने ओर पर को पररूप ही जाने उसका 
नाम भेदज्ञान है। स्व-पर को एक रूप मानना वह मिथ्यात्व है; किन्तु 
परको पररूप , जानना तो यथार्थ ज्ञान है, वह कहीं दोष नहीं है। 
स्व-पर को जानने का ज्ञानका विकास हुआ वह बंघका कारण नहीं' 
है । पर को जानना ही मिट जाये--ऐसा नहीं है। स्व को स्व-रूप 
जानना और पर को पररूप जानना वह कही विकल्प या राग-ठ्वेष 
नहीं है; किन्तु राग-हष पूवेके जानना हो वहाँ विकल्प है | छद्मस्थ 
का पर का जानते समय विकल्प द्वोता हैं वह ता राग-दइपष के 
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कारण है; किन्तु कही ज्ञानके कारण विकल्प नहीं' है | इसलिये जितने 
राग द्वष सिटे और बीतरागता हुईं उदनी तो निर्विकल्प दशा है--ऐसा 
जानना चाहिये | यहाँ उपयोग की अपेक्षा निविकल्पता की बात नहीं 
है। मिथ्यादष्टि जीव पर्याय का तो विचार नहीं' करता, पर्याय में 
कितने राग हो ष हैं उनका विचार नही करता और उपयोग को स्व में 
रखने को निर्विकल्प मानता है; ऊिस्तु छद्मस्थ का उपयोग मात्र स्व- 
दृव्य में स्थिर नही रहता ओर उपयोग का तो स्व-पर को जानने का 
स्वभाव है। वह उपयोग बंधनका कारण नही' है करिस्तु रागढ्न षह्दी 
बंधन का कारण है--ऐसा जानना चाहिये । 


प्रश्न-छद्मस्थ का उपयोग नाना ज्ञेयों में अचश्य भटकता है, 
फिर वहाँ निर्तिकल्पता किस प्रकार सम्भव है ? ' 


उत्तरः--जितने समय तक एक जानने रूप रहे उपने काल तक 
निर्विकल्पता नाम प्राप्त करता है। सिद्धान्त में ध्यान का लक्षण भी 
ऐसा ही कहा है कि--एकान्रचितानिरोधो ध्यानम्‌” (मं.क्षशास्त्र, अ.६, 
सूत्र २७) अर्थात्‌ू-एक का मुख्य चिंतवन हो और अन्य चिंतबन 
रुके उसका नाम ध्यान है। सूत्र की सर्वाथ सिद्धि टीका में दो विशेष 
कहा है कि--“यदि सवे चिंता रोकने का ध्यान हो तो अचेतनता हो 
जाये ।” और ऐसी भी विवक्षा है क्रि--संतान अपेक्षा से नाना ज्ञे यों 
का जानना भी होता है, फ्रित्त जब तक वीतरागता रहे अर्थात रागा- 
दिक द्वारा स्वयं उपयोग को न भटकाये तबतक निर्विक्रल्प दशा 
कहते हैं । 
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उपयोग को स्व में लगाने के उपदेश का प्रयोजन 


प्रश्न--यदि ऐसा है, तो उपयोग को पर द्रव्यों से छुड़ाकर 
स्वरूप में लगाने का उपदेश क्रिसलिये दिया है ? 


उत्तरः-शुभ-अशुभ भावों के कारण रूप जो पर द्रव्य है उसये 
उपयोग लगने से जिसे राग-हष हो आता है तथा स्वरूप चितवन कर 
तो राग छोष कम होता है;-ऐसे निचली दशावाले जीवों को पूर्वोक्त 
उपदेश है। जैसे--कई स्त्री विकार भाव से किसी के घर जा रहा हो, 
उप्ते रोका कि पराये घर न जा, अपने घर में वैठी रह; किन्तु कोई स्त्री 
निविकार भाव से किसी के घर जाये और यथा ये-ग्य प्रवर्तन करे तो 
कोई दोध नही' है। उसी प्रकार उपयोग-रूप परिणति राग ढैष भाव 
से पर द्रव्यों में प्रबतरमान थी, उसे रोककर कहा कि “पर द्रव्यों म॑ न 
प्रवर्त, स्वरूप में मग्न रह” किन्तु जो उपयोग रूप परश्णिति बोतराग 
भाव से पर द्रव्यों को जानकर यथा योग्य प्रवर्तन करे उसे कोई दोष 
नही' है । 

गणधरादिक ऋद्धिधारीमुनि अंतमु हमें बारद अंगों की स्वाध्याय 
उच्चार पूर्जेक करें, तथापि वहाँ आकुलता नहीं' है--राग हू ष नहीं' है; 
और चोथे गुणस्थान वाला मौन घारण करके बिचार में बैठा दो, तथापि 
वहाँ राम इंष विशेष हैं इसलिये आकुलता है । इसलिये पर द्रव्य कहीं 
राग हंष का कारण नही' है। पर के ज्ञानका निषेध नहीं किया है, 
किशतु पर के प्रति राग द्वेष का निषेध किया है--ऐसा जानना चाहिये । 


ध् पा न 


१०८ मोक्षमाग प्रकाशक की क्रिरणें 
[ द्वितीय वैशाख कृष्णा ३ शनिवार ता० २-५-५३ | 
प्रद्रव्य राग प्‌ का कारण नहां है 
जिसे अपने ज्ञानानन्द स्वभाव की खबर नहीं है तथापि अपने को 
ज्ञानी मानता है, तथा पर द्रव्य के ज्ञान को राग-द्व ष का कारण मान- 
कर वहाँ से उपयोग को छुड़ाना चाहता है बह अज्ञानी है । वास्तव में 
ज्ञान कहीं राग छोष का कारण नहीं जीवको जो राग द्व प होते हैं 
अपने अपराध से होते हैं। गुणस्थान, मार्गणा स्थानादि को जानना 
बह तो ज्ञानकी निमलता का कारण है; वह कहीं राग द्वध का कारण 
हीं है | परद्रत्य कहीं रागद्न घ का कारण नहीं है, किन्तु जिसे राग- 
द्वंष हो आते हैं वह परद्रव्य को रागढ्ट ष का निमित्त बनाता है । 
प्रश्न:--यदि ऐसा है तो महा मुनि परिग्रह्मदि के चितवन का 
व्याग किसलिये करते हैं ? 
उत्तरः--जिस प्रकार विकार रहित स्त्री कुशील के कारणरूप 
परग्ृह का त्याग करती है, उसी प्रकार वीतशाग परिणति राग-ह्व ष के 
कारणरूप परद्॒व्यों का त्याग करती हे । ओर जो व्यभिचार के कारण 
नहीं हैँ ऐसे पर गृद्दों में जाने का त्याग नहीं है; उसी प्रकार जो राग- 
6 प के कारण नहीं हैँ ऐसे परद्रव्यों को जानने का त्याग नहीं है । तब 
वे कहते हैँ कि--जिस प्रकार द्री प्रयोजनवश पितादिक के घर जाये 


ता भले जाये, किन्तु बिना प्रयजजन जिस-तिस के घर जाना यरग्य नहीं 
हैं; उसी प्रकार परिण॒ति का प्रयोजन जानकर सप्न तत्वों का विचार 


करना तो यः्ग्य है; किन्तु विना प्रयोजन गुशस्थानादिक का विचार 
करना य ग्य नहीं है। उसका समाधानः--जिस ग्रकार स्त्री प्रयोजन 
जानकर पिददि या भित्रादिक के घर भी जाती है, उसी प्रक/र परिण्‌ति 
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तस्वों के विशेष जानने के कारणरूप गुणस्थानादिक और कर्मादिक 
को भी जानती है । । 
परद्रव्य का ज्ञातृत्व दोष नहीं है 
मोक्ष पाहुड में कद्दा है कि मुनियों के तो स्वभाव का ही विशेष 
चिंतवन होता है। थे संघ--शिष्यादि परद्रव्य के चितवन में विशेष 
नहीं रुकते | परद्रव्यों का विचार छोड़कर ज्ञानानन्द आत्माका ध्यान 
करना चाहिये--ऐसा शास्त्र में कद्दा है; किन्तु उसका यद्द अथे नहीं 
है कि परद्रव्य का ज्ञान राग-ह ष का कारण है। यहाँ निश्चयाभासी 
जीवके समक्ष यह कथन है। धर्मात्मा को भी गुणस्थान, मार्गणास्थान 
कर्मों की प्रकृति आदिका सूक्रम विचार आता है; उसके बदले निश्चया- 
भासी कहता है कि हमें तो शुद्ध आत्मा का दी अनुभव करना चाहिये 
और विकल्प को रोकना चाहिये; किन्तु डसे अपनी पर्याय के व्यवहार 
का विवेक नहीं है| निर्विकल्प ध्यान अधिक समय नहीं रह सकता | 
गणधरदेव का भी शुभ विकल्प तो आता है ओर दिव्यव्वनि भी 
सुनते हैं। देव-गुरु की भक्ति, शास्त्र स्वाध्यायादि का भाव आये और 
४ नका उपयोग उस ओ.र जाये, किन्तु उससे कहीं राग-ह्वं ष नहीं बढ़ . 
जाते। तःथररादि को जाति स्मरण ज्ञान हे।ता है और पूर्व भव ज्ञात 
दोत हैं; वहाँ भत्रों को जानना कीं रागढ्गघ का कारण नहीं है। ज्ञान 
का स्वभाव ते। जानने का ही है, इसलिये वह सबको जानता है । ज्ञान 
हिसे नहीं जानेगा १ ज्ञान करना कहीं दोष नहीं हे । गुण स्थानादि 
६ जानते समय झुभराग हूं ता है, किन्तु बद तो अपनी परिणति अभी 
ब॑.तरागी नहां हुई इसलिये है । शास्त्र में कद्दा है कि भावश्नुतज्ञानके 
अवलम्बन पूर्वक शास्त्रा का अभ्यास करना चाहिये। मुनिवर आगम 
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चज्लुवाले हैं इसलिये आगमज्ञान द्वारा समस्त तत्त्वों को देखते हैं; इस 
लिये ज्ञान कर्मादि का जानता है बह दोष नहीं हे । 

यहाँ ऐसा जानना कि--जिसप्रकार शीलवती स्त्री उद्यम करके 
तो बिट पुरुष के स्थान में नहीं जाती; किन्तु विवशता से जाना 
पड़े और वहाँ कुशील सेवन न करे तो वह स्त्री शीलवती ही है; उसी 
प्रकार वीतरागीं परिण॒ति उपाय करके तो रागादि के कारण रूप पर- 
द्रव्यों में नहीं लगती, किन्तु स्वयं ही उनका ज्ञान दो जाये और वहाँ 
रागादिक न करें तो वह परिणति शुद्ध ही है। उसी प्रकार स्त्री आदि 
का परिषह मुनिजनों के होता है, किन्तु उसे वे जानते ही नहीं, मात्र 
अपने स्वरूपका ही ज्षातृत्व रहता है--ऐसा मानना मिश्या है। उसे वे 
जानते तो हैं, किन्तु रागादि नहीं करते। इसमग्रकार परद्रव्यों को 
जानने पर भी वीतराग भाव होता है--ऐसा श्रद्धान करना चाहिये । 

जो एकांत ऐसा मानता है कि परद्रव्य को जानना रागद्ग ष का 
कारण है; उसीके समक्ष यह स्पष्टीकरण किया है। छद्मस्थ के ज्ञानका 
उपयोग स्वरूप में अधिक काल स्थिर नहीं रह सकता । किसी मुनिके 
सामने देवाड़्नना आकर ख़ड़ी हो जाये और अनेक प्रकार की चेष्टाओं 
हारा उन मुनि को उपसगे करती हो; तो उसे मुनि देखते हैं, तथापि 
उन्हें रागद्व घ नहीं होता, इसलिये कई अपराध नहीं है और दूसरा 
जीव स्त्री को जानते हुए रागीह षी हो जाता है। देखो, स्त्री को तो 
दोनों जानते हैं, तथापि एक को रागह्गेघ नहीं द्ोता और दूसरे को 
होता है, इसलिये परद्रग्यको जानना कहीं रागद्वेष का कारण नहीं है । 

पृथ्वी घूमती है--ऐसा लोक में कद्दा जाता है वह मिथ्या है । 
धर्मी जीव सर्वेज्ञ के आगम से जानता है कि यह प्रथ्वी स्थिर है और 
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सूर्य धूमता है। धर्मी जीव आगम से असंख्यात हीप-समुद्रादि को 
जानता है, वह कहीं रागह्व ध का कारण नहीं है। 

मुनिराज ध्यान में लीन हों और सिंहुनी आकर खाने लगे, वे। 
बहाँ मुनि को विकल्प उठने पर वह समझ में आजाता है, किन्तु ट्वेष 
नहीं होता | शरीर में रोग ह्वो वह मुनि के ख्याल में आजाता है, किंतु 
उससे उन्हें शरीर के प्रति राग नहीं होता । इसलिये यहाँ ऐसा सिद्ध 
करना है कि परद्रव्य को जानने पर भी मुनिवरों को रागढ ष अल्प दी 
होता है और सम्यकत्वी का चौथे गुणस्थान में स्व द्रव्य में उपयोग हो 
उस समय भी मुनि की अपेक्षा विशेष रागद् ष है। इसलिये स्व द्रव्य 
में उपयोग हो या परद्रव्य में ह।--उसपर से रागद्वग ष का माप नहीं 
निकलता । 

आत्मा के श्रद्धा-ज्ञान--आचरण का अथे 

प्रश्चः--यदि ऐसा दै तो, शास्त्र में किसलिये कहा है कि आत्मा 
का अ्रद्धान-ज्ञान-आच रख दी सम्यग्द्शंन-ज्ञान-चारित्र है ? 

उत्तर:--अनादिकाल से परद्रव्यों में अपना श्रद्धान-ज्ञान-आच- 
रण था; उसे छुड़ाने के लिये बह उपदेश है। अपने में अपना श्रद्धान- 
ज्ञान-आचरण होने पर तथा पर द्रव्य में राग षादि परिणति करने 
का श्रद्धान-ज्ञान-आचरण मिट जाने पर सम्यग्दशनादिक होते हैं; 
किन्तु यदि परद्वव्यका परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करने से सम्यग्द्शनादि न 
होते हों तो केवली भगवान के भी उनका अभाव हो । जहाँ परद्वव्य को 
घुरा और निजद्रव्य को भला जानना है वहाँ तो रागद्वेघ सहज ही 
हुआ; किन्तु जद्ाँ आपको आपरूप और परको पररूप यथार्थ जानता 
रहे वहाँ राग-द्वेप नहीं है, ओर उसीप्रकार जब श्रद्धासादिरूप प्रवर्तन 
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करे तभी सम्यर्द्शनादिक होते हैं--ऐसा जानना । 

अज्ञानी जीव को अनादिकाल से आत्मा के श्रद्धान, ज्ञान और 
आचरण नहीं हैं, इसलिये उसे आत्माकी श्रद्धा-ज्ञान-आचरण करने 
का उपदेश दिया जाता है। तू परद्रव्य की एकाग्रता छोड़कर अपने 
आत्मा की श्रद्धा कर, अपने आत्मा की जान और अपने आत्मा में 
एकाग्र हो;--ऐसा उपदेश दिया है; किन्तु उसका ऐसा अर्थ नहीं है कि 
परद्रव्य दोष कराता है ! परद्रव्य बुरा है-ऐसा मानना तो #िश्यात्व 
है। अहिंसा बीरों का धर्म है; इसलिये जिसका शररार हष्ट पुष्ट होगा 
बही अहिसा धमे का पालन कर सकेगा--ऐसा अज्ञानी मानते हैं। 
किंतु भाई ! अद्िसा धर्म शरीर में रहता होगा या आत्मा में वीरता 
आत्मा में है या शरोर में ? युट्र शरोर न द्व। दुबला हा, तो क्या अहिसा 
का भाव नहीं होगा ? शरीर के साथ अहिंसा का क्या सम्बन्ध है ! 
अज्ञामी परद्रव्य से ही धर्म मानकर बहाँ रुक जाते हैं, किन्तु स्वद्रव्य 
की श्रद्धा-ज्ञान-रमणता नहीं करते; उस लिये उनसे कहते हैं कि तू अपने 
आत्माकी श्रद्धा-ज्ञान-एकाग्रता कर और परद्रव्य की श्रद्धा-शान-एका- 
प्रता छोड़ ! परद्वव्य बुरे हैं--ऐसा नहीं है; परद्रव्यों को बुरा मानना 
तो दवप का अभिप्राय हुआ | स्व को स्व-झूप और परको पररूप यथा- 
वत्‌ जानना वह सम्यकूज्ञान है। पर को पर और स्व 5; स्वर जानन 
में राग द्वप कहाँ आया ? पर के कारण मुमे लाभ या द्वानि हते हैं-- 
ऐसा माने तो वह रागद्वेप है। अज्ञानी मानते हैं कि “जैसा लाये. 
अन्न, वैसा दोबे मन;” किन्तु ऐसा नहीं है | अन्न के परमाणु ता पृद्ल 
हैं ओर भाव मन तो जीव की प्वीय है। परद्रव्य के कारण आत्मा का 
भाव अच्छा रदे-ऐसा दै ही नहीं |--इस ग्रकार भेदविज्ञानपृत . 
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अपने श्रद्धान-ज्ञान-आचरण हों और परद्रव्य में रागढ ष परिणाम 
करने के श्रद्धान-ज्ञान- आचरण दूर हों तब सम्यग्दशनादि होते हैं। 
परद्वव्य-निमित्त मुझूमे अकिचित्कर है--ऐसा बतलाने के लिये आत्मा 
के श्रद्धादि ही सम्यग्दशनादि हैं, किन्तु परद्रव्यों को जानने से रागादि 
हो जाते हैं--ऐसा नहीं है। परद्रव्य के ज्ञान का निषेध नहीं है। 
पर में लाभ-हानि की बुद्धि करके रागादि करना वह मिथ्या श्रद्धा 
नादि है उनका निषेध है | प्रवचनसार गाथा २४२ में ज्ञय और ज्ञाताके 
स्वरूपकी यथाबत्‌ प्रतीति को सम्यग्दशेन कहा है। यदि परद्रव्यका 
परद्रव्यरुप श्रद्धानादि करने से सम्यग्दशनादि न होते हों तो केवल- 
ज्ञानीके उनका अभाव दो जाये ! 


परद्रव्यको बुरा तथा निजद्रत्य को. भ्ता जानना वह तो मिथ्यात्व 
सहित रागढू ष सहज ही हुए । जगतमें कोई परद्रव्य--देव-गुरु-शास्त्र 
वास्तवमें इष्ट हैं और स्त्री-पुत्रादि अनिष्ट हैं--ऐसा मानने वाला मिथ्या- 
दृष्टि है। आप को आपरूप और परको पररूप यथायथतया--इ०-अनि४ 
बुद्धि रहित होकर जानता रहे वहाँ रागठ्वेष नहीं है, और उसीग्रकार 
श्रद्धानादिरूप प्रवतेन करे तभी सम्यरद्शेनादि होते हैं--ऐसा जानना । 
इसलिये विशेष क्या कहें ? राग से लाभ होता है--ऐसा जैन दशेनमैं--- 
बस्तुस्वभाव में है दी नहीं। जैसे रागादि मिटानेका श्रद्धान हो वही 
सम्यग्द्शन है, जैसे रागादि मिटाने की जानकारी हो वही सस्यरज्ञान 
है ओर जैसे रागादि मिटानेका आचरण दो वही सम्यक्चारित्र है और 
वही भमोक्षमाग है [--इस प्रकार निश्चयनय के आभास सहित एकान्त 
पक्षधारी जैनाभासों के मिथ्यात्व का निरूपण किया | 


पर 


ये 


2५ के श्र किला रिशटर ४ 
मात्र व्यवहावत्म्ब जनाभांसा का 
निरूपण 
[ फाल्युन कृष्णा १३ ग्रुर्वार, ता० १२-२-५३ | 
[ आज बाहरसे यात्री आने के कारण मुख्यतः निश्चय-व्यवहार के 
स्वरूप पर व्याख्यान हुआ था। ] 

लगभग साढ़े तीनसी वर्ष पूव यशोविजयजी नामके एक श्वेता- 

स्वर उपाध्याय हो गये हैं। उन्होंने, “दिक्पट” के चौरासी बोलों में 
द्गिम्वरों की ८४ भूलें निकाली हैं वे कहते हैं कि--“द्गिम्बर लोग 
निश्चय पहले कहते हैं, यह द्गिम्बर की भूल है ।” किन्तु उनकी यह 
बात यथाथे नहीं है। राग-व्यवह्ार को अभूताथ करके स्वभाव को 
भूताथथ करना चाहिये । में ज्ञायक सच्चिदानन्द हूँ ऐसा निर्णय करने पर 
रागवुद्धि और पर्यायबुद्धि उड़ जाती है। वे कहते हैं कि--“दिग- 
म्व॒र पहले निश्चय कद्दते हैं किन्तु होना चाहिये पहले व्यवह्दार;” किंतु 
यह भूल ४ । सामान्य स्वभाव परिपूर्ण है उसकी श्रद्धा करना वह निश्चय 
| अपृर्णदशा में जुभ राग आता है किन्तु उसे जानना वह व्यवहार 
| ज्ञानानन्द स्वभाव की हृष्टि हुए बिना रागकों व्यवहार कहने वाला 
कोन है ? सम्यगज्ञान के बिना कौन निर्णय करेगा ? आत्मा ज्ञायक है; 
सगादि मेरा सच्चा स्वरूप नहीं हे;--ऐसा भान होने के पश्चात राग 


गी व्यवहार कहते हैँ। निश्चय सम्यग्ज्ञान बिना ज्यवह्दारनय होते 
दी नहीं । 
५ है 


छल 
ड््ौ 
ह्ः 
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मिभ्यादृष्टि शुभराग से लाभ मानता है; उसके शुभराग को व्यव- 
हार नहीं कहते। मिथ्या अभिप्राय रहित होकर शुद्ध आत्माके आलम्बन 
से सस्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र और शुक्लध्यानादि की पर्याय प्रगट होती 
है । छट्दों द्रव्य स्वतंत्र हैं ऐसा प्रथण सममना चाहिये । और जीब में 
होने वाली पर्याय क्षणिक है वह उत्पाद-उययरूप है। धमे पर्याय में 
होता है किन्तु पर्याय के आश्रय से धर्म नहीं होता । सच्चे देव-गुरु- 
शास्त्रका शुभराग आये उसके आधार से धम नहीं है । उसका भी आश्रय 
छोड़कर शुद्ध स्वभाव के आश्रयसे धर्म प्रगट करे वह निश्चय है; इस- 
लिये निश्चय प्रथम होता है | जिसे ऐसे निश्चयका भान हो ऐसे धर्मी 
जीव के शुभराग को व्यवहार कहते हैं। यशोविजयजी कहे हैं 
वह यथार्थ नहीं है। इसग्रकार व्यवहार पहले कहकर दो हजार वर्ष 
पहले श्वेताम्बर सम्प्रदाय की स्थापना हुई है। 

सब ज्ञकी वाणी में ऐसा निश्चय-व्यवहारका स्वरूप आया है । 
वाणीके कर्ता भगवान नहीं हैं, क्रिन्तु सहज ही वाणी निकलती है। 
यहाँ निश्चय-व्यवहारकी बात बतलाना है। 

यशेविजयजी कहते हैं किः-- 


निश्चयनय पहले कहे, पीछे ले व्यवहार; 


भाषाक्रम जाने नही, जेनमार्ग कौ सार । 
-“ऐसा कहकर वे दिगम्बर की भूल बतलाते हैं। पहले व्यवहार 
: हो तो धर्म होता है--यह बात मिथ्या है। आत्मा शुद्ध चिदानन्द है 
ऐसी दृष्टि होने के पश्चात्‌ जो राग हो अथवा पर्यायकी जो हीनता है 
उसका वरावर ज्ञान करना वह व्यवहार नयका विषय है। चोथे गुण- 
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स्थान में निश्चय प्रथम होता है, अर्थात जिसे आत्माका धर्म करना हो 
उसे आत्माकी दृष्टि श्रम करना चाहिये। जिसे निश्चय भाव श्रुत- 
ज्ञान हुआ हो उसे व्यवहार द्ोता है। निश्चय की दृष्टि बिना पुण्यको 
व्यवहार नहीं कछते | 

“शिष्यकोी भक्तिका और श्रवण का राग आता है इसलिये प्रथम 
व्यवहार आता है ओर व्यवहार से निश्चय प्रगट होता है;?--ऐसा 
यशोविजयजी कहते हैं, किन्तु यह बात यथार्थ नहीं है । 

यदि व्यवह्वार करते करते निश्चय आत्म ज्ञानादि हो जायें तो 
“मुनित्रत धार अनंतवार ग्रेवक उपजायो, पे निज आतमज्ञान विना सुख 
लेश न पायो” ऐसा क्यों हुआ ? 

इसलिये व्यवहार-विकल्प का आश्रय छोड़कर आत्माके सामान्य 
स्वभाव का आश्रय ले तब धर्म होता है। जिसने सामान्य स्वशाव का 
आश्रय लेकर सम्यग्दशन प्रगट किया उसने सब जान लिया । जो शुभ 
राग आता है बह व्यवहार है, और आत्माके अवलम्बन से जो शुद्धता 
प्रगठ होती है वह निश्चय: है ।--इसप्रकार द।नों हं।कर प्रमाण होता 
है । शिष्य शुभरागका अवलम्बन छोड़कर शुद्ध आत्मा का आश्रय लेता 
है ओर अंतर ग्रमाण क्षान होता है तब उसे नय लागू होता है । निश्चय 
का ज्ञान होने के पश्चात्‌ रागको व्यवहार नाम द्वोता है | नय श्रुतज्ञान 
बंग अंश है। श्रुतज्ञान प्रमाण दोनेसे पूर्षे व्यवद्यार लागू नहीं होता । 
श्री कुन्दऋुन्दचाय कहते हैं कि--राग से प्रथक्‌ और स्व से एकत्व आत्मा 
है--ऐसी वात जीवों ने नहीं सुनी है।कम से राग होता है यह मान्यता 
भूलय॒क्त है। कर्म तो प्रथक्‌ वस्तु है; उससे राग नहीं होता । यदि पर 
से अथवा कर्म से विकार होता हो तो अपनी पयीय में पुरुषाथे करने 
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का या व्यवहार का निषेध करने का अवसर नहीं रह 
छोड़कर स्वभाव बुद्धि करे तो पूर्व के राग को मूतनेंगमनय से साधन 
कहा जाता है। ु | 
पुनश्च, यशोविजयजी कहते हैं:-- 
तातें सो मिथ्यामती, जेनक्रिया परिहार; 
व्यवहारी सो समकिती, कहे साष्य व्यवहार । 


“तू निश्चय को प्रथम कहता है इसलिये मिथ्यगमती है। दया, 
दानादि परिणामों की क्रिया जैन की है, उस क्रिया का वूने परिहार 
किया है ।”--इसप्रकार दिगम्बर पर आक्षेप करते हैं, किन्तु यह बात 
मिथ्या है । 

“हम व्यवहारी को सम्यकत्वी कहते हैं ओर व्यवद्दार के पश्चात्‌ 
निश्चय आता है।?--ऐसा यशोविजयजी कहते हैं, किन्तु वह भूल है; 
क्योंकि निश्चय को जाने बिना व्यवहार का आरोप नहीं आता । ओर 
यशोषिजयजी कहते 


जो नय पहले परिणमे, सोई कहे हित होई 
निश्चय दयों धुरि परिणमे, छच्म मति करि जोड़ | 
वे कहते हैं कि “शिष्य सर्वेज्षकी अथवा गुरुकी वाणी प्रथम 
सुनता है, इसलिये व्यवहार पहले आता है, इससे वह ह्ितकारी हैं; 
इसलिये हे दिगम्बरों ! पहले व्यवहार आता है, सुक््मदृष्टि से विचार 
करो 7 किन्तु यह बात मूलयुक्त दे । दिगम्बर सम्प्रदाय में जन्म लेकर 
भी जो ऐसा मानते हैं कि व्यवहार से निश्चय प्रगट द्वोता है दे भी 
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श्वेताम्बर जैसे ही हैं | प्रथम निश्चय प्रगट हो तो रागपर व्यवहारका 
आरोप आता है । वस्तुस्वरूप बदल नहीं सकता । 

एक समय में जो उत्पाद-5यय होता है उसे गोण करके, सामान्य 
ध्रुव स्वभाव की ओर जो दृष्टि हुई वह निश्चय है ओर पश्चात्‌ जो 
राग आता है बह व्यवहार है--ऐसा जानना सो जैन दशन है । पहले 
व्यवहार होना चाहिये--ऐसा कहने वाला भूल में है, क्योंकि व्यवहार 
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अंधा है; निश्चय के बिना व्यवहार नहीं होता। सामान्य एकरूप 
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स्वभाव का अवलम्बन करना वह धर्म है, और वही जैन शासन का 
सार है । 


जड़--चेतन की पर्यायें क्रमबद्धू हैं 

जड़ और चेतनकी पर्यायें उल्टी-सीधी नहीं होती-ऐसा निर्णय 
करने से परका कतृ त्व उड़ जाता है। में पर में फेरफार नहीं कर 
सकता, तथा मुममें भी उल्टी-सीधी पर्याय नहीं होती; इसलिये उस 
ओर की दृष्टि छोड़कर द्रव्यदष्टि करना वह धर्म है। सामान्य की दृष्टि 
होने पर अनंत निमित्तों पर की दृष्टि उड़ गई। मैं ज्ञान स्वभावी हूँ-- 
ऐसा निर्णय द्वोने से परकी कर्ता बुद्धि छूट गई और ज्ञाता-दृष्टा हो 
गया। क्रमबद्ध पर्याय का निर्णय कहो या द्रव्यदष्टि कहों--बह सब 
एक ही है । 

सब पदार्थों का परिणमन क्रमबद्ध है। जिस काल जो पर्याय 
होना है वही होगी | पर्याय सत्‌ है। श्री प्रवचनसार गाथा ६६ में यह 
बात स्पष्ट कही है। जो पर्याय जिसकाल होना है वह आगे-पीछे नहीं 
हो सकतो । आत्मा तथा अन्य पदार्थों की पर्यौय व्यवस्थित है | सर्वकज्ञ 
सब जानते हैं। सर्वेज्ञका निर्णय किस ग्रकार होता है ? अपनी पर्याय 
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ु ८ रू नहीं न 
अल्पन्ष है; अल्पक्ञताके आश्रयप्ते सवज्ञका निणेय नहीं होगा। अपना 
के ०० लत 2०! ए्‌ क्षृ 
स्वभाव स्वेज्ञ है -ऐसे ज्ञानगुण में एकाग्र हाने पर सर्वेज्ञ स्वभावके आ- 
श्रयसे निर्णय होता है। सवेज्ञ सगवान आरत्मामें से हुए हैं । क्या सर्बेज्ञता 
उत्पाद, व्ययमें से होता है? नहीं में से होता है ? नहीं। सर्वज्ञ- 
का उत्त्पाद, व्ययमें से होता है ? नहीं । रागमें से होता है ? नहीं। सर्वज्ञ 
स्वभावके आश्रयसे धप्नंद्शा प्रगट होती है ।-इसप्रकार जो स्वभावका 
हे नि # 
आश्रय लेता है उसने क्रमबद्ध पर्योयका निर्णय किया है। 
क्रमचद्ध पर्यायका निर्णय करने वाला परका अकर्ता होता है। 
ओर, अपनेसें पर्याय क्रमबद्ध होती है-ऐसा निर्णय करनेसे अक्रम स्व- 
भावका निणय होता है ; तथा उसके आश्रयसे सम्यग्दर्शन होता है । 
.., गेगों त्प 0 
स्वभावर्दष्टि करना चारों अजुयोगों का तात्पर्य है 
. चारों अनुयोगों का तात्त्पय यह है कि निमित्तदष्टि और रागदृष्टि 
हटाकर स्व॒भावदृष्टि करता चाहिये; वही सम्यरदशेन और धर्म है। इसे 
चीतराग शासन कहते हैं; यह न्याय है। जैसी वरतुकी मर्यादा हैउसी 
ओर ज्ञानको ले जाना उसे न्याय कहते हैं । | 


25. दे, ज भ््‌ 


[ फाल्युन कृष्णा ३० शुक्रवार ता; १३-२-५३ ] 
| बाहर के यात्री आानेसे “ मात्र व्यवहारावलम्दी जैनाभासों का निरू- 

पण ” ( प९४२ श्८ ) पर व्याख्यान प्रारम्भ हुए हैं। ] 
अब व्यवहाराभासी की बात करते हैं। निित्तांदि का ज्ञान कराने 
के लिये जिनागम से व्यबहयार को मुख्यता से कथंन जाते हैं। आत्मा 
ज्ञाताइष्टा है ऐसी जिसे दृष्टि हुई है उसके शुभराग को व्यवहार कहते 
हैं। अह्ञानी दया-दानादि को ही धर्मका सावन मानदा है। देव-गुरु 
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शाञ्षकी श्रद्धा, पंच महात्रत का राग ओर शास्त्रोंका ज्ञान अज्ञानी जीव 
ने अनन्तवार किया है; किन्तु अंतरमें निश्चय-शुद्धात्म द्रव्य साधन है 
उसकी दृष्टि उसने नहीं की । कषाय की मन्द्ताको तथा देव-गुरु-शास्त्रकी 
श्रद्धाकों निमित्तसे साधन कहा जाता है किन्तु वह्‌ यथार्थ साधन नहीं 
है। जो कषायकी मंदतासे धर्म मानता है बह व्यवहाराभासी मिथ्या- 
दृष्टि है। धर्मका साधन तो कारणपरमात्मा है - कारणशुद्धजीव है। 
त्रिकाली भ्र्‌वशक्तिको कारणशुद्धजीव कहते हैं; उसमेंसे केवलज्ञाना- 
द्रूप काय होता है | केवलज्ञान, केवल आनन्दादि प्रगट होने की शक्ति 
द्रव्य में है। वतमान पर्याय में अथवा व्यवहार रत्नत्रय में केवलज्ञान 
प्रगट करनेकी शक्ति नहीं है । में शुद्ध चिदाननद हूँ, उसमें से सम्यग्द््शन 
ज्ञानरूपी कार्य प्रगट होता है। शुद्ध जीव कारणपरमात्मा है, उसमेंसे 
मोक्षमार्ग और मोक्षरूपी कार्य प्रगट होता है |केवलज्ञान, केवलद्शेन 
अनन्त आनन्द तथा अनम्तवीय कार्यपरमा मा है ओर शुद्धजीव शक्ति- 
रूप कारणपरमात्मा है। जिसकी दृष्टि कारणपरमास्मा पर नहीं है 
किन्तु व्यवहार पर है बह व्यवहाराभासी मिथ्यारृष्टि है । दया-दानादि के 
परिणाम यथार्थ साधन नहीं हैं; यथाथ साधन तो परमपारिणामिक भाव 
है जिसे परकी अपेक्षा लागू नहीं होती । 

ओदयिकभाव जीवका स्वतत्त्व है। कर्मके कारण दया-दानादि 
अथवा काम-क्रोधादि नहीं दोते | ओपशमिक, ज्ञायोपशमिक, क्ञायिक 
ओऔदयिक और पारिणामिक-- यह पाँचों भाव जीवके स्वतत्व हैं । 
कर्म अजीवतत्ब है । कर्मकी अस्ति है इसलिये औदमथिकभाव है-ऐसा 
नहीं हे । ओद्यिकभाव अपने कारण अपनी पर्याय में होता है| दया; 
दान, त्रत ,पजादि ओदयिकभाब हैं, आस््रव हैं-बंधके कारण हैं । 
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अज्ञानी उन्हें धर्मका साधन मानता है। आत्मा ये करण नामकी शक्ति 
है; उसका अवलम्बन ले तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट होता है; 
और फिर उस सोक्षमार्ग का व्यय होकर मोक्षद्शा प्रगट होती है। कारण- 
परमात्मा एकरूप सहश मगवान्‌ है; उसके अवलम्बनसे निश्चय सस्य- 
दशंन-ज्ञान-चारित्र पर्याय प्रगट होती है; उससें सम्यर्दर्शन औप- 
शमिक, ज्ञायोपशमिक अथवा ज्ञायिक होता है; ज्ञान ओर चारित्र क्षा- 
योपशमिक भावरूप है। 

विपरीत अभिप्राय रहित सात तत्वों की श्रद्धा सम्यग्दर्शन है । 
सात तत्व सातरूप कब रहते हैं ? कर्म अजीवतत्व है, अपनी पर्योय 
में होने वाले राग-ह्वष आश्रवतत्त्त हैं। कर्म से आश्रव का होना माने 
तो साततत्त्व नहीं रहते | अजीव से आश्रव माने; के के उदय से 
विकार साने उसने अजीव और आश्रव को एक माना है । यहाँ भाव 
आश्रव की वात है | द्रव्याश्रव, द्रव्यपुस्य-पाप, द्रव्यब्ंध, द्ृव्यनिजरा, 
द्रव्यमोत्ष आदि अजीवतत्व में आजाते हैं। एक समय की पर्याय सें 
दोने वाले रागद्न बभाव आश्रवतत्व हैं। जो कमसे विकार मानता है 
उसने विकार को--आश्रव को रबयं नहीं माना, इसलिये सात तत्व 
नहीं रहते । अजीब से आश्रव माननेवाला व्यवद्याराभास में जाता है। 
आश्रव से धमं माने तो भी भूल है। सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र संबर 


: निजरा में आते हैं। 
सामान्य--विशेष दोनों निरपेक्ष 


आर सासाम्यसे विशेष होता है-ऐसा भी यहाँ नहीं कहना है। 
सामान्य ओर विशेषको प्रथम निरपेक्ष स्वीकार न करे तो एक-दूसरे 
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की हानि होती है। स्वयं सिद्ध न हों तो दोनोंका नाश होता है। सम- 
न्तभद्राचाय कृत आप्तमीमांसामें यह बात आती है। 

जीब है, संवर है, नि्जेरा है-सव हैं। उनमें जीव सामान्यमें 
आता है; और आख्रव, बंध, संवर, निजेरा, मोज्ष-यद्द पाँच पर्यायें 
हैं अथवा विशेष हैं। इसप्रकार सामान्य और विशेष भी स्वतंत्र 
निरपेक्ष मानना चाहिये । 

प्रथम सातों तत्त्वोंकी निरपेत्ष जानना चाहिये। अजीब की 
पर्याय अजीवसे है; आसत्रव अजीवसे नहीं है । तत्त्व वस्तु है, अवस्ु 
नहीं | पर्यायकी अपेक्षासे पर्याय वस्तु है। एक पर्यायमें अनंत 
घ्म आते हैं। एक आसूब पर्यौयमें संबरकी नार्ति, अजीवकी नारित 
तथा पूबे और उत्तर पर्यायकी नास्ति है। नवों तत्त्वोंको प्रथक्‌ प्रथकू न 
माने वह व्यवहाराभासी मिथ्यादृष्टि हे । आसूब तो विकारी तत्त्व 
है; उससे संवर-निजेरा माने तो संवर ओर निजेरा निरपेक्ष नहीं 
रहते । आसूव ओद्विकसाव है, संवर-निजेरा ओऔपशमिक-क्षायोप- 
शमिकसाव है | औदयिकसावसे ओपशमिकर-क्षायोपशमिकभाव नहीं 
होता । और कर्म अजीब है, अजीवले ओदयिकभाव नहीं होता । 

भाववंध ओदयिकभाव है। संचर-निजेरा अपूर्ण शुद्ध पर्याय 
है, सोक्ष पूर्ण शुद्ध पर्याय है। जीवतत्त्व परम पारिणामिक भावमें 
आता है । पुद्ठलमें पारिणामिक तथा ओद्यिकभाव दो कहे हैं। कारण 
झुद्धनीब-कारणपरमात्मा है बह जीवतत्व.है | सात की निरपेक्षता 
निश्चित करन के पश्चात्‌ सापेक्षता लागू होती है | संवर-नि्जरा कहाँ 
से आती है ! संबर-निर्जरा की पर्याय पहले नहीं थी, तो वह 
कहाँ से आती है ? द्रव्य स्वभावमें से आती है, यह सापेक्ष कथन है। 
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ओर विकार कहाँ से आता है ? स्वभावका लक्ष छोड़कर निमित्तका 
लक्ष करता है उसे विकार होता है; यह भी सापेक्ष कथन है | निश्चय 
मोक्षमार्ग संवर-निजरामें आता है। 
तीन कालके जितने समय हैं उतनी चारित्र गुणकी पर्यायें हैं । 
धर्मी जीवको शुभराग लाने की भी भावना नहीं है। ज्ञानकी मति, 
श्रुत, अवधि, मनःपर्यय और केवल--रैसी पाँच पयोयें हैं। केवल- 
ज्ञान भी एक समय की पर्याय है। ज्ञान गुणकी स्थिति त्रिकाल है, 
किन्तु केवलज्ञान पर्याय दूसरे समय नहीं रहती | यह दूसरी बात है 
कि ज्यों की त्यों सद्श रहे; किन्तु पूवे पर्याय बाद कौ पर्याय के समय 
नहीं रहती । उसीम्रकार श्रद्धामुण त्रिकाल है; उसकी सिथ्याद्शेन 
पर्याय है; वह कर्म के कारण नहीं है । वह पर्याय सत्‌ है। पूरब की 
मिथ्याश्रद्धाका व्यय, नवीन मिथ्याश्रद्धाका उत्पाद और अश्रद्धागुण 
ध्रव है। इसप्रकार तीनों सत्‌ हैं। ऐसे स्वतंत्र सत्‌ को जो नहीं मानता 
ओर कर्मसे परिणाम माने तथा रागसे घर माने वह व्यवहाराभासी 
मिथ्यादृष्टि है । आत्माका भान होने से मिथ्यादशेनका व्यय होकर, 
सम्यग्द्शनका उत्पाद होता है और श्रद्धागुण स्थायी रहता है। जो 
नवतत्तवों को खतंत्र नहीं मानता उसे मिथ्यादशंनकी पर्याय होती है 
ओर जो नवतत्त्वोंको स्वतंत्र मानकर स्वोन्मुख होता है उसे सम्य- 
ग्दशेनकी पर्याय अ्रगट होती है। 
अब चारित्रकी बात । कमेके उदयके कारण आत्मामें कुछ नहीं 
होता । कमेके कारण कोई प्रभाव अथवा विलक्षणता नहीं होतो | 
चारित्रकी विकारी अथवा अविकारी पर्याय स्वतंत्र होती है। नव 
पदार्थोको स्वतंत्र मानना चाहिये । झुद्धजीवकी श्रतीति होने के पश्चात्‌ 
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साधकको शुधराग आता है । कर्मकी पर्याय कममें है, कमफे उदयके 
कारण राग नहीं होता। अज्ञानी जावकी दृष्टि संयोग पर और कर्म 
पर है; इसलिये वह ऐसी भावना नहीं कर सकता कि आसूबसे 
आत्मा प्रथक्‌ है। परसे अपना भला बुरा मानना छोड़कर पराक्रय 
छोड़कर ज्ञायकका आश्रय करता है तब भिथ्यात्वका नाश हो जाता 
है ओर सम्यग्द्शन उत्पन्न होता है | जिसे ऐसा भान नहीं है. बह 
व्यवहाराभासी है | विकारसे निर्विकारी धर्म प्रगट होता है-ऐसा 
माने वह व्यवहाराभासी है । 

धर्मी जीव सममता है कि श्रद्धा गुण निर्मल हुआ है किन्तु 
चारित्रगुण पूरा निर्मल नहीं हुआ । यदि श्रद्धाके साथ चारित्र तथा 
समस्त गुण तुरन्त ही पूर्ण निर्मल हो जायें तो साधथकदशा और सिद्ध 
में अन्तर नहीं रहता | आत्माका भान और लीनता हुई है उसमें 
भ्रव उपादान कारणपरमात्मा है ओर क्षणिक उपादान उस-उस 
समयकी संबर निजराकी पर्याय है। केबलज्ञान निम्नित्तमें से नहीं 
आता, आखूब ओर बंधमें से नहीं आता, संबर-नि्रामें से भी. 
नहीं आता । संवर-निजरा अपूर्ण निर्मल पर्याय है; उसमें से पूर्ण 


८५5९ ८ ं ८ ० जि 
निर्मेत् पर्याय नहीं आती, किन्तु कारणपरमात्मामें से केवलश्ञान 
प्रगट हाता है । 


आसुबसे संवर-निजेरा नहीं दे । ओर कोई संवर-निर्जराको 
भी स्वतंत्र सिद्ध करके द्रव्यके आभ्रयसे बह प्रगठ होती है--ऐसा 
सापेक्ष निणय करे, किन्तु ऐसा साने कि निमित्त आये तब पर्याय 
प्रगट होती है, ता क्या निमित्त अव्यत्रस्थित है? अथवा पर्याय 
अनिश्चित द्वे ? अमुक निमित्त आये तब अग्भुक पर्याय प्रगटे तो 
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अनिश्चितता हो जाये। ऐसा होने से सारी प्यायें अनिश्चित्‌ हो 
जायेंगी | मेष पूर्ण शुद्ध पर्याय है | प्रथम “हि” ऐसा निणेय करो; 
किए यह निर्णय होता है कि वह किसकी है। स्वतंत्र अस्ति सिद्ध किये 
बिना सापेज्षता लग नहीं होती । मोक्ष है ऐसा निणय करने के पश्चात्‌ 
एसी सापेक्षता लागू द्वोती है कि बह जीवकी पूर्ण, शुद्ध पर्याय हैं । 
संवर-निजेरा है ऐसा निरपेक्ष निणय करने के पश्चात्‌ ऐसी सापेक्षता 


लागू होती है कि बह जीवकी अपूर्ण निमेत्ष पर्याय है। 
श्री प्रवचनसारमें कहा हैँ कि व्यय व्ययसे है; उत्पाद उत्पाद 
है, भव भ्र व से है--इसप्रकार दीनों अंश निरपेक्ष हूँ | व्यय उत्पाद 
हीं है, उत्पाद व्ययसे नहीं है ओर ध्ौव्य उत्पादू-व्ययसे नहीं है। 
तीनों अंश सतू हूँ। तीनों एक ही समय है। व्यय्त॑उत्पाद-श बका 
अभाव, उत्पादसें वयय-ध्र वका अभाव ओर शघबमें उत्पाद-व्ययक्रा 
अभाष है ।--इसप्रकार तीनों अंश सत्‌ सिद्ध किये हैं। वरुठुमें वस्॒त्व 
को सिद्ध करनेबाली अस्ति सास्ति आदि परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों 
का प्रकाशित होना सो अनेकान्त है | उत्पाद उत्पादसे है, किन्तु व्यय 
से नहीं है। आखव आखवसे है किन्तु अजीवसे नहीं है। आख़ब 
विशेष है, वह्‌ विशेषसे है, और ज़ीव सासान्यसे नहीं है | संवर संबर 
से है, जीवसे नहीं है । संवरसे निजरा नही है| मोक्ष मोक्तसे है ओर 
निजेरा से नहीं हे--इसप्रकार सातों तत्त्व प्रथक्‌ प्रथक्‌ सिद्ध होने के 

पश्चात्‌ सापेक्षवा ल्ञाग होती है । 

सामान्यसे विशेष मानें तो दोनोंकी हानि हो जाती है| सामान्य 
भी है और विशेष भी है; है उसमें किसकी अपेक्षा ? दोनों निरपेक्ष 


ज कै] हे आह 
है । उसमें किसी की अपेक्षा नहीं है । ओर उत्पाद, व्यय, भ्रु व--तीन 
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अंश किसी की अपेक्षा रखें तो तीन नहीं रहते । नव पदार्थोर्मे किसी 
की अपेक्षा रखें तो नव नहीं रहते। छुद्द द्रव्य परस्पर किसी की 
अपेक्षा रखें तो छुद नहीं रहते | उत्पादसे व्यय मानें तो व्यय सिद्ध, 
नहीं होता | व्यय न हो तो उत्पाद नहीं होता ऐसा सापेक्षतावाला 
कथन बादमे आता है। विकारी पर्याय हो या अविकारी--अत्येक 
पयौय निरपेक्ष हे । 
>८ >८ >८ 
[ फाल्मुन शुक्ला २ रविवार ता: १५-२-५३ ] 

कुछ पूर्व कालीन परिडत यथाथे दृष्टि वाले थे । श्री बनारसी- 
दासजी, पं? जयचन्द्रजो, प॑० टोडरमलजो, दोलतरामजो, दोपचन्दृ्जी 
आदि यथाथे थे। उनकी सच्ची दृष्टिका जो विरोध करता है वह ठ्यव- 
हाराभासी सिथ्यारृष्टि है | शुद्ध आत्मा सम्यग्द्शन पर्यायक्रा उत्पादक 
है । निमित्त, राग या पर्यायमें से सम्यग्दशन नहीं आता। और 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र पर्यौय है। नवीन पर्याय उत्पन्न होती दे 
बह गुण नहीं है। गुणका उत्पाद नहीं होता । श्रद्धाक्ी विपरीत पर्याय 
का नाश होकर अविपरीत पर्यायका उत्पाद होता है, वह कहाँसे होता 
है ? सम्यग्दशनपर्याय शुद्ध है वह कहाँ से आती है "-निमित्त, राग 
या पर्यायमें से नहीं आती, द्रव्य स्वभावमें से आती है। 

अज्ञानी जीव घर्तके सबे अंग अन्यथा रूप होकर मिथ्याभावकों 
प्राप्त होता है। यहाँ ऐसा जानना कि दया, दान, यात्रादिक्रे भावसे पुण्य 
बंध दोता है । पुर्यको छोड़कर पापश्रवृत्ति नहीं करना है। उस अपेक्षा 
से झुभका निपेध नहीं है; किन्तु जो जीव आत्माकी दृष्टि नहीं करता 
और दया-दानादिमें धस मानता है वह मिथ्यारष्टि है। 
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..यैल्लीमें चिरायता रखकर ऊपर मिसरी नाम लिखे तो चिरायता 
मिसरी नहीं हो जाता । उसीप्रकार अंतरमें जैन घ्म प्रगट नहीं 
हुआ, ओर वाद्य जेन नाम धारण कर ले तो जेन नहीं होता। श्री 
कुद्कुदाचाय आदि समथ मुनिवरों ने यथाथे प्रकाश किया है कि-- 
जो व्यवह्यारसे संतुष्ट होता है ओर कपायमन्द्तासे धमे मानता है, 
तथा “में ज्ञायक हूँ, पुस्य-पाप रहित हूँ”--ऐसी निश्चयद्ष्टि नहीं 
करता ओर उद्यमी नहीं होता, वह व्यवह्याराभासी मिथ्यादृष्टि है। 
नथतत्त्वोंसें चारित्र संवर-निर्जरामें आता है। अज्ञानी भक्ति, 
पूजामें संतेष मानता है । लाखों रुपये मंदिरमें देने से सी धर्म नहीं 
होता । रुपयोंका आना-जाना तो जड़की (क्रिया है और कपायकी 
संदता करे तो पुण्य है | पुएय से रहित आत्माकी श्रद्धा करे तो धर्म 
है। अज्ञानी जीवने सत्यमार्गके सम्बन्धर्मं प्रयत्न नहीं किया है। 
आत्मा ज्ञानानन्द है, पुण्य मेरा स्वरूप नहीं है, पुए्यमाव अपराध है । 


भू वस्वभाव निर्दोष है; जो उसकी रुचि नहीं करता वह व्यवद्दारा- 
भासी है । 


वर्तेमानमें भगवान श्री सीमंधर स्वामी भी दिव्य वाणी द्वारा 

यही बात कहते हैँ। अज्ञानी जीव सच्चे मोक्षमार्गमें उद्यमी नहीं है। 
: आत्मा शुद्ध निर्विकल्प है ऐसी दृष्टि, ज्ञान ओर स्थिरता नहीं की है 
ओर व्यवद्यारमें धर्म मान लिया है वैसे जीबकों सोक्तमार्ग सन्मुख 
करने के लिये उसकी शुभराग रूप मिथ्या प्रवृत्ति-जिसमें धर्म मानते 
हैं. उसका निषेध करते हैं | आत्माका भान नहीं है ओर झुभसे धर्म 
मानकर संतुष्ट द्ोता दे इसलिये उसकी प्रवृत्ति मिथ्या है। निश्चयके 
भान विना व्यवद्दार व्यवहार भी नहीं रहता । हमारा आशय ऐसा 
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वह विपरीत परिणाम है, उससे आत्माको लाभ नहीं होता; क्योंकि 
पुस्यसे धर्मरूपी गुण नहीं होता । 

पुण्यसे सगे प्राप्त करके सीमंघर भगवानके पास जायेंगे;--ऐसा 
मानने वाले की दृष्टि संयोग पर है; वहाँ जाकर भी वही बुद्धि रखने 
वाला है। शुद्ध चिदानन्दकी दृष्टि नहीं की इसलिये समवशरण में जाने 
पर भी भगवानकी वाणीका रहस्य नहीं समझा | पुरय छुड़ाकर पाफः 
करानेका अभिप्राय नहीं है। अज्ञानी पुण्यसे धर्म मानता है इसलिये 
पुण्यका धर्मके कारणरूपसे निषेध किया है| कोई विपरीत सममे तो 
उससें उपदेशकका दोष नहीं है । उपदेशकका अभिप्राय सच्ची श्रद्धा 
कराके असत्‌ श्रद्धा, असत्‌ ज्ञान ओर असत्‌ आचरण छुड़ानेका है। 
सम्यग्दशनके बिना बाह्यम-चारित्र अरण्यरोद्नके समान है; उससे 

जन्म-मरणका नाश नहीं होगा | आत्मा ज्ञायक चिदानन्द है; पर्याय 

, में पुर्य-पापके परिणास होते हैं वे व्यथ हैं--अनावश्यक हैं; उनसे 
रहित आत्मसाकी दृष्टि न करे तो धमम नही' दोता। उपदेश देनेवाले का: 
असिप्राय असत्य श्रद्धा छुड़ाकर मोक्षमाग में लगाने का है। यात्राः 
ओर दया-दानादिके परिणाम छुड़ाकर व्यापारादिके पापभाव कराने 
का असिप्राय नही' है; किन्तु अज्ञानी जीब ऐसा मानता है कि द्या- 
दान करते-करते धर्म होगा, उसकी असत्य श्रद्धाका निपेध कराते है! 

आत्माके भान बिना व्यवहार सच्चा नहीं है। निश्चयस्व॒भाव 
आदरणीय है ओर व्यवहार जानने योग्य है; व्यवहार आदरणीय सदी" 
है। द॒सारा तो मो्षमार्ग में लगाने का अभिम्नाय है ओर ऐसे अमिप्राय 
से ही यदाँ निरूपण करते हैं। 

पुनश्च, कोई जीव ते :लक्रम द्वारा दी जेनी है | अंतर्जन की 
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खबर नही' है और बाह्य में जेननाम धारण कर रखे; तो कही' जैन- 
कुल में जन्म लेने से जैन नही' हो जाता | उसे जेनद्शन की खबर नहीं" 
है किन्तु वह अपने को कुलक्रम से जेनी हुआ मानता है; किन्तु वास्तव 
में तो आत्मा ज्ञानानन्द है;-इसग्रकार पहचान कर पर्याय में होने वाले 
बिकार को द्रव्यदृष्टि द्वारा नाश करे वह जैन है । हमारे बापदादा जैन 
थ्रे इसलिये हम भी जैन हे--ऐसा कोई कहे तो वह सच्चा जेनी नहीं' 
है | अंतद ष्टि से जैनी हुआ जाता है । 
न ्नः न 
[ फाल्युन शुक्ला ३, सोमवार ता० १६--२--५३ |] 
कुलक्रम से धर्म नहीं होता 
दिगम्बर जेन होने पर भी व्यवह्याराभास को माननेवाले जीत 
एकान्त मिथ्यादष्टि हैं। यहाँ कोई जीव तो कुलक्रम द्वारा ही जैन हैं 
किन्तु जैनधर्मका स्वरूप नहीं जानते । वे ऐसा मानते हैं कि हम तो 
कुल्न परम्परासे जेन हैं | जिसप्रकार अन्यमती वेदान्ती, मुसलमान 
आदि छुलक्रमसे वतंते हैं उसीम्रकार यह भी बतते हैं। यदि छुल 
परम्परासे धर्म हो तो मुसलमान आदि सभी धर्माव्मा सिद्ध होते हैं, 
तब फिर जैनधमकी विशिष्टता क्‍या ? कहा है किः-- 
लोयम्मि रायणीई शायं ण कुलकम्म कइयावि | 
कि पुण तिलोयपहुणो जिखंदधम्मादिगारम्मि ॥ 
लोकमें ऐसी ग़जनीति है कि कुलक्रम द्वारा कभी भी न्याय नहीं 
दाता । जिसका कुल चोर दै उसे चोरीके मामलेमे पकड़ते हैं, तो वर्दों 
कुलक्रम जानकर छोड़ नहीं देते किन्तु दण्ड ही देते हैं। तो किए सर्व 
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भगवानके धर्म-अधिका रसें क्या कुलक्रमाठुसार न्याय संभव है ? 
जैन कुल्षमें जन्म लेकर जो जेनधर्मकी परीक्षा नहीं करता वह व्यव- 
दाराभासी है। जैनधर्ममें परीक्षा करना चाहिये | पिता निर्धन हो 
और स्वयं धनवान हो जाये तो पिवा निधन था इसलिये 
धन को छोड़ नहीं देता । जब व्यवहार में कुल का ग्रयो- 
जन नहीं है, तो किर धर्म में कुलका प्रयोजन केसा 
पिता नरक में जाता है और पुत्र मोक्ष में; तो कुल की परम्परा 
किस प्रकार रही ? कुलक्रम की परम्परा हो तो पिताके पीछे इत्रको भी 
नरक में जाना पड़ेगा; किन्तु ऐसा नहीं होता; इसलिये धर्म सें कुलक्रम 
की आवश्यक्ता नहीं है । 
अष्टसहज्री में कहा है कि जीवको परीक्षाप्रधानी होना चाहिये । 
अकेले आज्ञाम्रधानी पने द्वारा नदीं चल सकता । अनेक लोग कहते है 
कि निमित्त से धर्म होता है, व्यवद्वार से धर्म होता है, इसलिये इम 
मानते हैं; किन्तु ऐसा नहीं चल सकता; परीक्षा करना चाहिये । 
पुनश्च, जो शास्त्रोंके अन्य-विपरीत अर्थ लिखते हैं वे पापी हें। 
दिगम्बर शास्त्रके नामसे देवीकी पूजा करना, क्षेत्रपाल की पूजा करना 
वह विपरीत प्रवृत्ति है । पापी पुरुषों ने छुद्ेव की प्ररूवणा की है। 
जिसे आत्माका भान नहीं है और उद्दे शिक आहार लेता है, मुनिकरे लिये 
ही पानी शर्स करना; केला, मोसंबी आदि लाना वह न्याय नहीं दे । 
आहार देने और लेने वाले दोनों की भूल दे । ऐसा उद्दे शिक आहार 
लेने पर भी जो मुनिपना मानता है वह मिथ्यादष्टि है । अज्ञानियों ने 
ऐसी प्रवृत्ति चलाई दे | निर्मथ मुनि को सहज नग्नदशा द्वोती है; वे 
निर्दोष आदार लेते हैं । प्राण चले जायें किन्तु दोपयुक्त आदार न लैं- 
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ऐसी मुनि की रीति है; तथापि झ्ुुनिका स्वरूप न समझें और उ्द शिक 
आदर लें वे सच्चे गुरु नहीं हैं। इसग्रकार विषय-कषाय पोषणादि- 
रूप विपरीत प्रवृत्ति चलाई हो उसे छोड़ देना चाहिये। दिगम्वर जैन- 
धर्म में जन्म लेने पर भी कुदेव, कुगुरु की मान्यता चलाई हो तो उसे 
छोड़ देता चाहिये | व्यवह्वार से धर्म मनाया हो तो वह कुघम है; वह 
मान्यता छोड़कर जिनआज्ञादुसार प्रवतेना योग्य है । 
प्रश्न;- हमारी दिगम्बर-परम्परा इसीग्रकार चलती हो वो क्या 
करें ? पाँचवें अधिकार में श्वेताम्बर और स्थानकवासी की वाव 
आचुकी है; यहाँ तो द्गम्बर सम्प्रदाय की बात करते हैं । हमें कुल- 
परम्परा छोड़कर नवीन मार्ग में प्रवर्त ना योग्य नहीं है। 
समाधानः- अपनी बुद्धिसे नवीन मार्ग में प्रवतेन करे तो बह योग्य 
नहीं है; किंतु जो यथाथे वस्तुस्वरूपका निरूपण करे वह नवीन मार्ग नहीं 
है । स्वभावसे धर्म है और रागसे धर्म नहीं है-ऐसा सममना चाहिये ! 
४ रघुकुल रीति सदा चलि आई, प्राण जाहिं पै वचन न जाई ” 
ऐसा अन्यमत में कहते हैं। इसीप्रकार “ जैनघर्म रीति सदा चलि 
आईं, प्राण जाहिं पै धमे न जाई ?-- ऐसा समझना चाहदिये। श्री 
कुन्द्कुन्दादि आचार्योने जैन्रधमका जैसा स्वरूप कहा है वह यथाय दै | 
केवली भगवान को रोग, उपसगे, छुघा, कवलाहारादि मानें, 
क्रमिक उपयोग मानें; वस्त्र सहित मुनिपना अथवा स्त्री को केवलज्ञान 
माने वह योग्य नहीं दे। जैसा शास्त्रमें लिखा है उसे छोड़कर कोई पापी 
पुरुष कुछ दूसरा ह्वी कद्दे तो वह योग्य नहीं है । सर्वज्ञकी वाणा अनुसार 
पृष्पदन्त, भूतचलि आदि आचार्येनि पट्खण्डागमकी रचना की दे; उसमें 
फेरफार करना योग्य नहीं है। लिखनेमें लेखककी कोई भूल रद्द गई हो 
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तो सुधारी जा सकती है; किस्तु श्रयोजनभूत वात सें आचायो को कोई 
भूल नही' है । द्रव्य-स्त्री को कभी छुट्ठा गुणस्थान नहीं आता; तथापि 
उससे विरुद्ध कहें ओर फ़ेरफार करे वह पापी है। 

द्रव्य संग्रह में मार्गणा की बात आती है, वह जीव की भाव- 
सा्गणा है; द्ृव्यमागंणा की बात नहीं है। जीव किस गति आदि में 
है उसे खोजने की भावमार्नणा की बात है; तथापि उससे विरुद्ध 
सानना सिश्याप्रदृत्ति है। पुरातन जेन शात्त्र, धवल, सहाधवल, समय 
सारादि के अनुसार प्रवतेन करता येग्य है। वह नवीन माग नहीं है । 
परम्परा सत्य का वरावर निणेय करना चाहिये | 

कुल्न परम्परा की बात चली आ रही है इसलिये नहीं, किग्तु 
सबेज्ञ कहते हैं और तदनुसार सत्य है इसलिये अंगीकार करना 
चाहिये | कुल का आग्रह नही रखना चाहिये। जिनआज्ञा कुल- 
परम्परा विरुद्ध हो तो कुलपरस्परा को छोड़ देना चाहिये । जो कुल के 
भय से करता है उसके धमवुद्धि नहीं है। लग्नादि में कुलक्रम का 
विचार करना चाहिये किन्तु धर्म में कुल परम्परानुसार चलना योग्य 
नहीं है। धर्म की परीक्षा करनी चाहिये । घरके बड़े वृढ़े कहते हैं इस- 
लिये धर्म का पालन करना चाहिये, यह ठीक नहीं है । मिट्टी का बर्तन 
लेने जाता है चह भी ठोक वजाऋर लेता है; उद्ीप्रकार धर्म की परीक्षा 
करनी चाहिये | 

मात्र आज्ञानुत्तारी सच्चे जैन नहीं हें 

जो कुलक्रमानुसार चलता है वह व्यवद्याराभासी है। यह बात 

कह्दी जा चुकी है। अब दूसरी वात कहते हैंः- कोई आशज्ञान॒सारी जेन 


हैं। वे शास्त्रमें जैसी भाज्ञा है बसा ही मानते हूँ; किन्तु स्वयं आज्ञा 
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की परीक्षा नहीं' करते | स्व मतानुयायी अपने-अपने धर्म की आज्ञा 
मानते हैं , तो सबको धर्म मानना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं है। 
निर्णय करके ही धर्म को मानना चाहिये | भगवान के कथन मात्र से 
नहीं, किन्तु वीतरागी विज्ञान की परीक्षा करके जिनआज्ञा मानना 
योग्य है। परीक्षा के बिना सत्य-असत्य का निर्णय कैसे हो सकता है ! 
निणयके बिना शास्त्र को माने तो अन्यमती की भाँति आज्ञाका पालन 
किया । धर्म क्या है, वह सब निर्णयपूर्वक मानना चाहिये । मात्र दिग- 
म्व॒र का पक्त लेकर नही' मानना चाहिये । ऐसा निर्णय करना चाहिये 
कि शुभाशुभ रागादि विकार हैं धर्म नही' हैं ओर स्वभाव विकार 
रहित है उससे घर्म होता है। निणय किये बिना जिसप्रकार अन्यमती अपने 
शास्त्र की आज्ञा मानते हैं, उसीग्रकार यह भी जैन शास्त्रों की आज्ञा 
माने तो वह पक्त द्वारा ही आज्ञा मानने जैसा है । 

प्रश्नः--शास्त्रमें सम्यक्त्वके दस प्रकारोंमें. आज्ञा-सम्यकत्व 
कष्ठा है । भगवान ने जो स्वरूप कहा है उसमें शंका नहीं करना 
चादिये; तथा आज्ञा विचयको घर्मध्यानका भेद कह्दा है और निःशं- 
कित अंगमें जिनवचनमें संशय करने का निषेध किया है--वह 
किस प्रकार ९ 

उत्तरः--शास्त्रके किसी कथनकी प्रत्यक्ष--अनुमानादि द्वारा 
परीक्षा की जा सकती है ओर कोई वात ऐसी है कि जा प्रत्यक्ष--भठ॒- 
मानादि गोचर नहीं है। अज्ञानी कहते हैं कि पानी अग्निसे प्रत्यक्ष 
उष्ण द्वोता है, किन्तु वह भूल है | पानीके स्पर्श गुणकी उष्णतारूप 
अयस्था द्वोती है वह प्रत्यक्ष है, उसे अज्ञानी नहीं देखता। पानी के 
परमागुओंमें प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-श्र व होता रहता है। स्व-शर्कि 
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के कारण शीत अवस्थाका व्यय द्वोकर उष्ण अवस्थाका उद्याद होता 
है ओर स्पशे-गुण ध ब रहता है | अग्नि और पानीमें अन्योन्य अभाव 
है| अग्निके कारण पानी उष्ण नहीं होता वह प्रत्यक्ष है।-ऐसा निर्णय 
करना चाहिये; किन्तु पर्यौयमें अविभाग ग्रतिच्छेद आदि की समझ 
न पड़े तो वह आज्ञासे मानना चाहिये; किन्तु जो पदार्थ समभमें आये 
उसकी तो परीक्षा करना चाहिये । 
जिस शास्त्रमें प्रयोजनभूत बात सच्ची हो उसकी अग्रयोजनभूत 
बात भी सच्ची समभना चाहिये; ओर जिस शास्त्रमें प्रयोजनभूत बात 
में भूल हो उसकी सारी बात अग्रमाण मानना चाहिये । 
प्रश्नः--परीक्षा करते समय कोई कथन किसी शास्त्रमें प्रमाण 
भासित हो, तथा कोई कथन किसी शास्त्रमे अप्रमाण भासित हो तो 
क्या किया जाये ? । 
उत्तर:--सर्वक्षकी वाणी अनुसार शास्त्रमे कुछ भी विरुद्ध नहीं 
है; क्‍योंकि जिसमें पूर्ण ज्ञात॒त्व ही न हो अथवा राग हंष दो वही 
असत्य कद्देगा | बीतराग सवेज्ञ देवमें ऐसा दोष नहीं हो सकता । तूने 
अच्छी तरह परीक्षा नहीं की है इसीलिये तुम्के भ्रम है । 
प्रश्नः--छद्मस्थसे अन्यथा परीक्षा हो जाये तो क्या करना 
चाहिये ? 
उत्तर:--सत्य-अखत्य दोनों बस्तुओंकी मिल्लाकर परीक्षा करना 
चाहिये। खुबणे, वस्त्रादि लेते समय परीक्षा करता है, उसीप्रकार 
शा्स्त्रकी आज्ञाका मिलान करना चाहिये; सत्य-असत्यकी मिलाकर 
प्रमाद छोड़कर परीक्षा करना चाहिये । ऐसा नहीं है कि जिस सम्प्र- 
दायमें जन्म लिया उसीकी बात सच्ची दो। जहाँ पक्तपातके कारण 
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अच्छी तरह परीक्षा नहीं की जाती वहीं अन्यथा परीक्षा होती है। 

प्रश्नः--शास्त्रमें परस्पर विरुद्ध कथन तो अनेक हैं, फिर किस- 
किसकी परीक्षा करें ! 

उत्तरः-मोज्षमार्गमें देव-गुरु-यर्म, निमित्त नेमित्तिक संयंध, 
जीवादि नव तत्त्व तथा वंध-मोक्षमाग प्रयोजनभूत है; इसलिये उसकी 
परीक्षा तो अवश्य करना चाहिये ओर जिन शास्त्रोंमें उनका सत्य 
कथन हो उनकी सर्व आज्ञा मानना चाहिये; तथा जिनसे उनकी अन्यथा 
प्ररूपणा हो उनकी आज्ञा नहीं मानना चाहिये। मोक्षमार्गम देवकी 
परीक्षा करना चाहिये । सर्व ज्ञको ज्ञान-दर्शन दोनों उपयोगोंका पर 
परिएमन एक ही समयमें है। कोई क्रमपूर्वेक उपयोग माने और 
फेवलीकों आहार माने वह सर्वज्षको नहीं समकता | आत्माके भान 
पूषेक जो अंतर में लीनता करें ओर बाह्मसे २८ मूल गुणोंका पालन 
करे, तथा जिसके शरीरकी नग्नदशा हो वह मुनि है। इसमग्रकार 
मुनिका स्वरूप समभना चाहिये। धर्मकी परीक्षा करना चाहिये। 
भूताथ स्वभावके आश्रयसे धर्म होता है; व्यवद्दारसे धर्म नहीं द्ोता-- 
ऐसा सममना चाहिये । मोक्षमाग में देव-गुरु-धरमकी परीक्षा करना 
चाहिये; वह मूलधन है। कोई जीव व्याज दे किन्तु मूलधन न दे, गो 
वह मृूलथनको उड़ाता है; उसीप्रकार यहाँ यह मूलधन है | दिंगम्वर 
सम्प्रदायमें जन्म लेने मात्रसे काम नहीं चल सकता; परीक्षा करना 
चाहिये । जो व्यवहारसे ओर वाद्य लक्षणसे देव-गुरु-शास्त्रकी परीक्षा 
नहीं करता, उसका गृह्दीत मिथ्यात्व दूर नहीं हुआ द्दैऐसा श्री 
भागचमस्द्रजी “सत्ता स्वरूप” में कहते हैं। देव, गुरु ओर घम्मका स्प- 
रूप जानना चाहिये । 

>< भर ओर 
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[ फाल्मुन शुक्ला ४ मंगलवार, ता० १७-२-५३ ] 
तत्वकी परीक्षा करना चाहिये । जीव द्रव्यलिगबारी मुनि ओर 
श्रावक अनंतवार हुआ, किन्तु आत्मज्ञानके विना सुख प्राप्त नहीं हुआ। 
प्रश्त:--झुन्दकुन्दाचाय तो जानी थे, फिर मो विदेहसें क्‍यों गये थे £ 
उत्तर:--कुन्दकुन्दाचाय ने प्रथम तक्त्वकी परीक्षा की थी ओर उन्हें 
सम्यर्दशंच-ज्ञान-चारित्र था | तत्त्वके किसी सूध््म पक्षेका निर्णय 
करने के लिये अथवा दृढ़ताके लिये ऐसा विकल्प आया था। सूद्ध्म 
वात की विशेष निर्मलताके लिये गये थे । उन्हें सम्यग्दशन वो था ही, 
प्रयोजनमूत्त मूज्ञभूत तत्त्वकी परीक्ष। पहले से की थी । 
यहाँ कहते हैं कि--देव-गुरुकी परीक्षा करना चाहिये । श्वेता- 
म्बर कहते हैं कि देवकों छुधा-दृषा लगती है, किन्तु देवका वैसा स्व- 
रूप नहीं है; परीक्षा करना चाहिये। परीक्षा किये विना माने तो 
भिथ्यादृष्टि है। गुरुकी परीक्षा करना चाहिये | अपने-अपने देव-गुरु 
' सच्चे हैं--ऐसा सभी सम्प्रदाववाले कहते हैं; किन्तु ऐसा नहीं चल 
सकता; परीक्षा करना चाहिये । 
जिस शास्त्रमें प्रयोजनभूत बात सत्य हो, उसकी सब आज्ञा 
मानना चाहिये | जिसमें देव-गुरु-शास्त्र, नवतत्त्व, बंध-मोक्षमाग की 
विपरीत बात लिखी हो उनकी आज्ञा नहीं मानना चाहियें। इसलिये 
मात्र कुज्ञ रूढ़िसे मानना योग्य नहीं है। पुनश्च, जिसप्रकार लोकमें 
जो पुरुष प्रभोजनमूछ कार्यों फूठ नहीं बोलता वह प्रयोजन रहित 
कार्यो कैसे भूठ बोलेगा ? उसीम्रकार शास्त्रोंमे आ्रयोजनभूत देवादिक 
का स्वरूप, लव॒तत्त्वोंका स्वरूप यथार्थ कहा है; तो फिर समुद्र पवत 
आदि अप्रयोजनभूत बात असत्य केसे कहेंगे ! और प्रयोजनभूत देव- 
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गुरुका विपरीत कथन करने से तो वक्ताके विषय-कषायका पोषणहोता है। 
प्रश्न: विषय-कषायसे देवादिकका कथन तो अन्यथा किया, किंतु 
उन्हीं शास्त्रोंमें दूसरे कथन किसलिये अन्यथा किये हैं ? 
उत्तर--यदि एक ही कथन अन्यथा करे तो उसका अग्यथापना 

तुसन्त प्रगठ हो जायेगा, तथा भिन्न पद्धति भी सिद्ध नहीं होगी; किन्तु 
अनेफ अग्यथा कथन करने से भिन्न पद्धति भी सिद्ध होगी ओर तुच्छ 
बुद्धि लोग अममें भी पड़ जायेंगे। अपने बनाये हुए शास्त्रोंमे अपनी 
बात चलाने के लिये कुछ सत्य कद्ा और कुछ असत्य कहा; किन्तु 
बह वीतरागकी बात नहीं है सत्याथे स्वभावके आश्रयसे कल्याण होता 
है; निमित ओर रागसे कल्याण नहीं होता।--इसप्रकार परीक्षा 
करना चाहिय । 

परीक्षा करके आज्ञा मानना वह आज्ञासम्पक्त्व है 

अब, ऐसी परीक्षा करने से एक जेनमत ही सत्य भासित 
होता है। सर्वज्ञ परमात्माकी ध्वनिमें जो मागे आया वह यथाथे है। 
सात तत्व; उपादामन-निमिच आदिफा स्वरूप आया वह सत्य है। जैन 
मतके वक्ता भ्री सर्वेज्ञ वीतराग हैं; वे कूठ किसलिय कहेंगे ? इसग्रकार 
परीक्षा फरके आज्ञा माने त। वह सत्य श्रद्धान है ओर उसीका नाम 
आश्षा-सम्यकत्व दे । परीक्षा किए बिना माने तो उसने सश्ची आश्षा 
नहीं मानी हे । 

ओर जहाँ एकाग्र चिंतवन दो उसका नाम आज्ञा-विचय धर्म- 
ध्यान दे । यदि ऐसा न मानें ओर परीक्षा किये बिना मात्र आक्षा 
मानने से ही सम्यक्त्व या धर्मभ्पान दो जाता हो तो जोब अनन्तवार 
मुनिम्नत धारण करके द्रव्यलिंगी गुन्ति हुआ; किन्तु आत्मभानके बिना 
गुसी न दो सका। देदकी क्रियासे और पुर्यसे:घर्स मानता दै, इस- 


बज 


सातबाँ अध्याय १३६ 


लिये वह मिध्यात्व द्वारा दुःखी हुआ। मात्र आज्ञा मानने से धर्म 
देता हे ती द्रव्यलिंगी मुनि नआज्ञा का पालन किया है, किन्तु 
परीक्षा नहीं की । आज्ञा मानने से धर्म होता हो तो द्रव्यलिंगीकों धर्म 
होना चाहिये; किन्तु उसने यह नहीं जाना कि भगवानकी आज्ञा क्‍या 
हे ओर आगमकी क्या है; उसका निर्णय नहीं किया । सर्वज्षकी व्यव- 
हार आज्ञाका पालन किया किन्तु "में शुद्ध चिदानन्द हूँ” उसकी दृष्टि 
करके अनुभव करना वह अनुभूति है;-ऐसी वास्तविक सच्ची आज्ञा 
नहीं मानी | उसने निश्वय और व्यवहारकी परीक्षा नहीं की। मात्र 
व्यवहार आज्ञानुसार क्रियाकांड करता है | पंच महात्रत पालन करना 
आदि परिणाम किये हैं किस्तु रागरहित आत्मा ज्ञानानन्‍्द है--ऐसी 
निश्चयकी परीक्षा नहीं की | व्यवहार आज्ञाठुसार साधन करता है, 

पंचमहात्रत पालता है; शरीरके खंड-खंड होने पर भी क्रोध न करे 

इसप्रकार व्यवद्ार आज्ञा पालन की, नववें ग्रेवेयक्र्में ३१ सागर की 

स्थिति तक रहा, किस्तु परीक्षा करके अंतरंग निशचयका भावभासन 

नहीं क्रिया | 

आत्मा जड़की क्रियाक्रा और रागका ज्ञाता है; बेंसी दृष्टि नहीं 

हुईं उसकी बात करते हैं | जिसका व्यवहार श्रद्धान सवा नहीं है उसके 

व्यवहार और निमित्त दोनों मिथ्या है। यहाँ तो, मूलगुशका पालन 

जिन आज्ञानुसार करें, एकबार निर्दोष आहार ले, उद्दे शिक आहार 

न ले, उसकी बात है | पिथ्याद्ृष्टि द्रव्यलिंगी झ्ुनिको व्यवद्दारत्रद्ध 

है; वीतराग देवके अतिरिक्त दूसरे को नहीं मानता; किन्तु परंक्षा 

नहीं की है, मात्र आज्ञाका पालन किया है। आज्ञा साननेसे सन्यख्द्शन 

होता हो तो वह परिथ्याहृष्टि क्यों रहे ? इसलिये प्रये,जनभूत चाव 
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सम्यग्द्शंन-ज्ञान-चारित्रादि तथा वंध-मोक्ष और उसके कारणों की 
अवश्य परीक्षा करना चाहिये |--इसप्रकार परीक्षा करके आज्ञा माने 
तो आज्ञासम्यक्त्वी द्ोता है । 
कुछ लोग कहते हैं कि दिगम्बर सम्प्रदाय में जन्म लिया इस- 

लिये श्रावक हुए; किन्तु वह बात मिथ्या हे। पहले परीक्षा करके आज्ञा 
माने तो सम्यक्च्च होता है ओर फिर श्रावक तथा झुनिद्शा प्रगट होती 
है | कुम्दकुन्दा चार्यादि मुनि और दीपचन्दुजी आदि ऐसा कहते हैं कि 
परीक्षा करो ओर फिर मानो | सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा निश्चय 
सम्यक्त्व नहीं है; किन्तु आत्मा का भान करे तो उस श्रद्धा को व्यव- 
हारश्रद्धा कहते हैं; इसलिये परीक्षा करके आज्ञा मानते ही सम्यकत्व 
अथवा धमर्मध्यान हं।ता है | लोक में भी किसीप्रकार परीक्षा करके पुरुष 
की प्रतीति करते हैं | धरम में परीक्षा न करे तो स्वयं ठगा जाता है। 
ओर तूने कहा कि जिनवचन सें संशय करने से सम्यकत्व में शंका 
नामका दोष आता है; किन्तु “न जाने यह केसा होगा १? -ऐसा 
मानकर कोई निणय ही न करे तो वहाँ शंका नामका दोष होता है | 

निणय के लिये विचार करते ही सम्यक्त्वमें दोष.जगे तो अष्टसहस्रीमें 
आज्ञाप्रधानी की अपेक्षा परीक्षाप्रधानी को-क्यों अच्छा कहा ? निर्णय 
न करे तो शंका दोष लगता है। 

पुनश्च, पृच्छना स्वाध्याय का अंग है। मुनि भी प्रश्न पूछते हैं । 

सम्यग्दशंन-ज्ञान चारित्र किसे कदते हैं, आदि प्रश्न पूछना वह स्वा- 

व्याय का अंग दै। ओर प्रमाण-नय द्वारा पदार्था का निर्णय करने का 

उपदेश दिया है। निश्वय ओर व्यवहारनय से तथा प्रमाण से और 

चार निक्षेपों से निर्णय करना चाहिये | यदि आज्ञा से धर्म दोता हो वो 
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परीक्षा करने को किसलिये कहा ? इसलिये परीक्षा करके आज्ञा मानना 
योग्य है । 

तीथकर और गणधर के नाम से लिखे हुए कल्पित शास्त्रों की 

परीक्षा करके श्रद्धा छोड़ना चाहिये | 
ओर कोई पापी पुरुष आचाय का नाम रखकर कल्पित वात करे 

तथा उसे जिनवचन कहे तो उसे प्रमाण नहीं करना चाहिये । कोई 
जीव पुण्य से धर्म मनाये, निमित्त से काय का होना मनाये तथा बेसे 
शास्त्रों को जैन्नमत का शास्त्र कहे तो वहाँ परीक्षा करना चाहिये, 
परस्पर विधि का सिलोन करना चाहिये । आजकल भगवान और 
आचाये के नाम से मिथ्या शास्त्र लिखे गये हैं ; इसलिये परीक्षा, 
करना चाहिये। किसीके कहनेसे नहीं किंतु परीक्षासे मानना चाहिये | 
परस्पर शास्त्रों से विधि मिलाकर इसप्रकार संभवित हे 
या नहीं १-ऐसा विचार करके विरुद्ध अर्थ को मिथ्या समभना । जेसे 
कोई ठग अपने पत्र में किसी साहूकार के नाम की हुन्डी लिख दे, और 
नामके भ्रम से कोई अपना धन दे दे, तो वह दरिद्र होजायेगा; उसीग्रकार 
भगवान या आचार्य के नाम से अपना मत चलाने के लिये शास्त्रों से 
विरुद्ध लिखे तो वह पापी है | व्यवहार से धर्म सनाये, प्रतिमा को 
श्रृंगार वाला कहे वह पापी है । मिथ्यादृष्टि जीवों ने शास्त्र बनाये हों 
तथा शास्त्रकर्ता का नाम जिन, गणधर अथवा आचार्य का रक्‍्खा दो 


ओर नामके भ्रम से कोई मिथ्या श्रद्धान कर ले तो वह मिशभ्याहृष्टि दी 
होगा । 


शुभराग से संसार परित नहीं होता 
श्वेताम्बर के ज्ञातासूत्र में कहा है कि मेघकुमार के जीव ने हाथी 
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के भव में खरगोश की दया पाली इससे उसका संसार परित हुआ; 
किंतु दयाभाव तो शुभपरिणाम है उससे संसार परित नहीं होता; इसलिये 
वह वात मिथ्या है। आत्मभान के बिना सब व्यथ है। शुभराग से 
पुण्य है धर्म नहीं है। शुभ में घर्म मनाये और वीतराग का नाम लिखे 
और उस नाम से कोई ठगा जाये तो वह मिथ्यादृष्टि होगा | सर्वेज्ञ 
को छुधा, तृषा और शरीर में रोग नहीं होता, निहार नहीं होता । तीथ- 
कर को जन्म से ही निहार नहीं होता ओर केवलज्ञान के पश्चात्‌ आहार 
निहार दोनों नहीं होते--ऐसा जानना चाहिये | आत्मभान वाले नग्न 
द्गिम्बर निम्नंथ गुरु ही सच्चे गुरु हैं । 

प्रश्न:--गोम्मटसार में ऐसा कद्दा है कि--सम्यग्दष्टि जीव 
* अज्ञानी गुरुके निमित्तसे मिथ्या श्रद्धान करे, तथापि वह आज्ञा मानने 
से सम्यग्दष्टि ही होता है ।--यह कथन कैसे किया है ? 

उत्तरः--जो प्रत्यक्ष-अनुमानादि गोचर नहीं है तथा सूचरमपने 
से जिसका निणेय नहीं हो सकता उसकी बात है; किन्तु देव, शुरु, 
शात् तथा जीवादि तत्त्वका निर्णय हो सकता है । मूलभूत बातमें ज्ञानी 
पुरुषोंके कथनमें फेर नहीं होता । जिसकी मूलमूत बातमें फेर हो वह 
ज्ञानी नहीं है । 

जड़से आत्माको लाभ होता है, आत्मासे शरीर चलता दे: 
ऐसा माननेवाले को सात तत्त्वोंकी खबर नहीं है | जड़की पर्याय जई 
से होती है, तथापि आत्मासे होती है--ऐसा मानना मूलभूत भूल 
पुए्य-आश्रयसे धर्म द्ोदा है, निमित्तसे उपादानमें विलक्षणता दोती 
है--ऐसा माननेवाले की मूलभूत तत्त्वमें भूल हे। जीव, अर्जानिः 
आश्रव; बंध, संवर, निर्जेरा, मोक्ष आदि सात तत्त्व स्वतंत्र हैं; तथापि 
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कप्ेसे विकार माने, जड़की पर्यायका जीवसे द्वोना माने, अग्निसे 
पानी गम होता है ऐसा माने तो सात तत्त्व नहीं रहते ) अजीब में 
अनंत पुद्टल्न स्वतंत्र हैं, ऐसा न माने तो अजीव स्वतंत्र नहीं रहता। 
मूलभूतमें भूल करे तो सम्यग्द्शन सर्वथा नहीं रहता--ऐसा निश्चय 
करना चाहिये । परीक्षा किये बिना मात्र आज्ञा ढारा ही जो जैनी है 
उसे भी मिथ्याहृष्टि समझना; इसलिये परीक्षा करके वीतरागकी आज्ञा 
मानना चाहिये | 
८ > ओ< 
[ फाल्गुन शुक्ला ५ बुधवार, ताः १८-२-५३ | 
पुनश्च, कोई परीक्षा करके जैनी होता है; किन्तु देव-गुरु-शास्त्र 
किन्हें कहा जाये ? नव तत्त्व किन्हें कहा चाहिये ?--ऐसी मूल बात 
की परीक्षा नहीं करता । मात्र दया पालन करे, शील पाले, तो वह 
मूलघरम नहीं है । दया का भाव तो कषायनंदता है; शील अर्थात्‌ 
व्रह्मचय पात्नन करता है, किन्तु वह मूल परीक्षा नहीं है। ऐसी दया 
और शीलका पालन तो अन्यमती भी करते हैं। तपादि द्वारा परीक्षा 
करे तो वह मूल परीक्षा नहीं है। हमारे रुगवान ने तप किया था 
ओर संयम पाला था--त्रह मूल परीक्षा नहीं है। भगवानकी पृजा- 
स्तवन करता है इसलिये धर्मात्सा है यह भी परीक्षा नहीं है । विशाल- 
जिन-मंद्रि बनवाये, प्रभावना करे, पंचकल्याणक रचाये वद्‌ भी धर्मी 
की परीक्षा नददीं है; वह तो पुण्य परिणामोंकी बात है | ऐसी बातें ता 
जैनके अतिरिक्त अन्य मतोंमें भी हैं। पुनश्व, अतिशय--चमत्कारसे 
भी धर्मकी परीक्षा नहीं है | व्यंतर भी चमत्कार करते हैं। हमारे 
भगवत्रान्‌ पुत्र अदान करते हैं और चमत्कार वतलाते हैं वह परीक्षा 
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नहीं है। जेन धर्मका पालन करेंगे ता स््रगेकी प्राप्ति होगी, घन मिलेगा _ 
ऐसा सानकर जैनथम की परीक्षा करे तो वह मिथ्यादृष्टि है । इन कारणों 
से जेनमत को उत्तम जानकर कोई श्रीतिवान होता है; किन्तु ऐसे कार्य 
तो अन्य मतमें भी होते हैं। अन्य मतमें भी संयम, तप, इन्द्रियद्‌्मन, 
बरह्मचर्य पालन करते हैं; इसलिये वह सच्ची परीक्षा नहीं है; उसमें 
अतिव्याप्ति दोष आता है; इसलिये वह धर्म की परीक्षा नहीं है। आत्मा 
ज्ञानानन्द स्वभावी है; पर्याय में बिकार होता है, विकार में परवस्तु 
निम्ित्त है, विकार रहित आत्मा शुद्ध है।-ऐसा भान होना वह जैनधर्म 
हे । 
पर जीवों की दवा पालन करना आदि जैनधर्म का 
सच्चा लक्षण नहीं है। 
प्रश्न---जैंनमत में जैसी प्रभावना, संयम, तप आदि होते हैं 
वैसे अन्य मन में नहीं होते, इसलिये वहाँ अतिव्याप्ति दोष नहीं है । 
समाधानः--यह तो सच है; किन्तु तुम पर जीव की दया पालन 
करने को जैनधर्म कह्दते हो उसी प्रकार दूसरे भी कहते हैं। वास्तव में 
तो आत्मा पर की दया पाल ही नहीं सकता--ऐसा सममना चाहिये | 
आत्मा पर जीव की रक्षा कर सकता दे ऐसा माननेवाला जैन नहीं 
है । बीतराग स्वभाव की प्रतीति पूर्वक पर्याय में राग की उत्पत्ति न 
हो उसे दया कहते हैं। यहाँ परीक्षा करने को कहते हैं। पर जीव 
उसकी अपनी आयु के कारण जीता है और आयु पूर्ण होने पर मत्यु 
होती दे; तथापि अज्ञानी जीव मानता है कि में पर को बचा या मार 
_ सकता हूँ। आत्मा शुद्ध चिदानन्द है, वह्‌ पर का कुछ नहीं कर 


सातवाँ अध्याय १४५ 


सकता । आत्मा के भान पूर्वक अराग परिणासों का होना वह निश्चय- 
दया है, और शुभ भाव व्यवहास-दया है। अशुभ या शुभ भाव 
निश्चय से हिंसा ही है। शरीर से त्रह्मचय का पालन करना वह सच्चा 
ब्रह्मचर्य नहीं है; ऐसा अह्मचर्य तो अन्य मतावलम्बी भी पालते हैं। 
आत्मा शुद्ध आनन्दकन्द है उसकी हृष्टि रखकर उसमें लीनता करना 
सो ब्रह्मचय है। और आहार न लेने को अज्ञानी तप कहते हैं; वह 
सच्चा तप नहीं है। अस्य मतावलस्बी भी आहार नहीं लेते | इच्छाका 
निरोध होना सो तप है। स्वभाव के भाव पूवक इच्छा का रुक जाना 
ओर ज्ञानानन्द का प्रतपन होना वह तप है। ओर अज्ञानी इच्द्रिय- 
दमन को संयम कहता है; बह सच्चा संयम नहीं है। देह, मन, वाणी 
का आलंवन छोड़कर आश्मा में एकाग्र होना सो संयम है | 
अपने राग रहित स्वभाव की पूज्य सानना वह पूजा है, और 
अन्तर में जो प्रभावना हुई वह प्रमावना है।लोग व्यवहार से प्रभावना 
मानते हैं, किन्तु वह वास्तव में धर्म नहीं है। आत्मा ज्ञाता-्ृष्टा है, 
शुभाशुभ राग होता है वह मलिनता है; उससे रहित आत्मा का भान 
होना वह धम है। लोग बाह्य में चमत्कार मानते हैं। अन्य मत वाले 
भी चमत्कार करते हैं; किन्तु आत्मा चैतन्य चमत्कार है; उसमें एकाम्र 
होने से शांति «प्राप्त होती है; वह सच्चा चमत्कार है। वाह्म देव 
चमत्कार करते हैं ऐसा मानने वाला जेन नहीं है। लक्मी आदि की 
प्राप्ति चह दृष्ट की प्राप्ति नहीं है । शुद्ध चिदानन्द स्वभाव इष्ट है, 
पुस्य-पाप अनिष्ट है। पुश्य-पाप रहित अंतर्लीनता का होना 
द्प्ट है। 
लोग वाह्मय से जैनपना मानते हैं वह 


। भूल है। दया, शील, 
० | हे 
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संयम, प्रभावना, चमत्कार--सब व्यवहार है; उससे जैनधरम की 
परीक्षा नहीं है । आत्मा के भान पूर्वक परीक्षा करना चाहिये | और 
वे कहते हैं. कि अन्य मत में यह बरावर नहीं है; वहाँ किसी समय 
दया की प्ररूपणा करते हैं ओर किसी समय हिंसा की | तो उनसे कहते 
हैं कि अन्य मत में पूजा, प्रभावना, दया, संयम हैं, इसलिये इन 
लक्षणों से अतिव्याप्तिपना होता है; उससे सच्ची परीक्षा नहीं ह्दी 
सक्ती। राग से भिन्न आत्मा है--इस प्रकार आत्मा की परीक्षा 
करना चाहिये । वह कैसे होती है ? 
दया, दान, तप से सम्पक्त्व नहीं होता । 

दया, दान, शील, तप से सम्यक्त्व होता है ऐसा नहीं कहा है । 
तत्वाथ श्रद्धान करे तो सम्यग्द्शन होता है । उसके बिना सभी तप 
वाल-तप हैं । सच्चे देव-गुरु-शास्त्र और जीवादि का यथार्थ श्रद्धान 
करने से सम्यग्दर्शन होता है। और उन्हें यथा जानने से सम्यग्ज्ञान 
होता है । 

शरीर निरोगी हो तो धर्म होता है ऐसा मानने वाला मूढ़ दैः 
वह जड़ से धरम मानता है; उसे सात तत्वों की श्रद्धा नहीं है। शरीर में 
बुखार दो तो सामायिक कहां से हो सकती है ?--ऐसा अज्ञानी 
पूछता है । जड़ की पर्याय से धरम होता है ? नहीं। शरीर की चाह 
जैसी अवस्था में भी में शरीर से प्रथक्‌ हूँ-ऐसा भान हो उसे सामा- 
बिक हावी है| सुकोशल मुनि तथा सुकुमाल मुनिक्रो व्याध्री आदि खाते 
है तथापि अंतर में सामायिक वर्तती है । शरीर की अवस्था जड़ की 
है, वह आत्मा की अवस्था नहीं है | आत्मा शरीरका स्पशे नहीं करता। 
जावब-अजीव दानों भिन्न हैं--ऐसा सम्यस्ट्रष्टि चोथे गुणस्थानवाला 
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मानता है; तभी से धरम का प्रारम्भ होता है। शरीर के टुकड़े होते हैं 
इसलिये दुःख नहीं है। शरीर को कोई काट नहीं सकता। अनंत पर- 
माणु प्रथक्‌-प्रथक्‌ हैं। मुनि के शरीर का एक-एक परमाणु व्याप्री 
के शरीर से अभावरूप है।--इसग्रकार सात तत्त्व प्थक्‌ प्रथकू हैं-- 
ऐसी जिन्हें खबर नहीं है उसके निश्चय ओर व्यवहार दोनों मिथ्या 
हैं। धर्मी जीव पर के कारण दुःख नहीं मानता; अपने कारण निर्ब- 
लता से हू घ होता है। आखव स्वतंत्र और ज्ञायक स्वभाव स्वतंत्र है- 
ऐसा भिन्न है-जाने तो धर्म हो । 

अज्ञानी को आत्मा का सान नहीं है इसलिये उसे कषाय की 
मंदता होने पर भी वास्तव में रागादि कम नहीं होते । जो राग से 
धर्म मानता है उसकी दृष्टि पुस्य पर है; इसलिये राग कम नहीं होता | 
आत्मा शुद्ध चिदानन्द है,-ऐसी दृष्टि जिसके हुई है उसके जो राग 
दूर होता है वह सम्यकचारित्र है ।-राग से धर्म समाये बह आत्मा को 
नहीं सानता । आत्मा एक समय में परिपूर्ण परमात्मा है-ऐसी जिसकी 
दृष्टि नहीं है उसने आत्मा को नहीं जाना है। उसने रागको माना है, 
कर को साना है, वह अन्यसती है। और कोई कहता है कि जैनधर्स 
कम अधान है, किन्तु बह बात मिथ्या है। आत्मा एक समय से पूणे 
शक्ति का भरढार है;-ऐसे आत्मा को साने वह जैन है। यही वीत- 
रागी शास्त्रों का मर्म है। 

पुनश्च, कोई अपने बाप दादा के कारण जैनवर्म धारण करता 
है; किसी महान पुरुष को जैनधर्म में प्रवतित देखकर स्वयं भी विचार 
पूर्वक उसका रहस्य जाने बिना देखादेखी उसमें प्रचर्वित द्योता है तो 
दद्‌ सच्चा जैन नहीं है। वह देखादेखी जैंनधर्म की जुद्ध-भजुद्ध 
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क्रियाओं में बर्तता है, कपषाय मंदता करता है, भक्ति आदि के परिणाम 
करता है | यहाँ श॒ुद्ध-अशुद्ध का अर्थ शुभ-अशुभ सममना | दया- 
दानादि परिणाम देखा-देखी करता है । उसने पाँच हजार 
रुपये दिये इसलिए हमें भी पाँच हजार देना चाहिये,--इसग्रकार 
वेगादेखी से दान करता है। वह बिना परीक्षा के करता 
है; उसे धर्म नहीं होता। जैनधरम वाहुबलि की प्रतिमा में या 
सम्मेदशिखर में नहीं है, वथा शुभ-अशुभ भाव में भी जैनधर्म नहीं 
है । अपने आश्रय से प्रगट होनेवाली शुद्ध प्ोय सें जैनधम है। हाँ, 
इतना सच है कि जैनमत में ग्रहीत मिथ्वात्वादि की पापम्रबृत्ति 
विशेष नहीं हो सकती; पुण्य के निमित्त अनेक हैं और सच्चे मोक्ष- 
सार्ग के कारण भी वहाँ बने रहते हैं; इसलिये जो कुलादिक से जैनी 
हे ओर व्यवहार से कपायमंदता है, उन्हें दूसरों की अपेक्षा भला कहा 
है; किन्तु आत्मा का भान न होने के कारण वे भी जीवन हार जायेंगे । 


बात 
[ फाल्गुन शुक्ला ६, गुरुवार ता० १६९--२--५३ | 


पुनश्च कोई संगति के कारण जेनधस धारण करता है, किन्तु यह 
विचार नहीं करता कि जेनधर्म क्या है । मात्र देखा देखी शुद्ध-अशुद्ध 
क्रियारूप वतंता है | आत्मभान बिना मात्र देखादेखी प्रतिमा 
धारण कर या मुनिपना ले तो वह मिथ्यादृष्टि है।कोई एक मद्दीने 
के उपवास करे, और स्वयं भी उसकी देखा देखी उपवास करने लगे 
तो उसमें धर्म नहीं है। हाँ, इतना अवश्य हैकि सबवज्ञ के पंथ में 
जिसे सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की पहिचान है उसके पाप पब्ृत्ति अल्प 
होती है । सत्‌श्रवण, यात्रा, भक्ति, पूजादि झुभ परिणाम के निमित्त 
होते हैं वे आत्मा के सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र के निमित्त बन जाते 
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हैं। सच्चे देवगुरु- शास्त्र को मानने वाले इस अपेक्षा से ठोक हैं 
दससे की अपेक्षा वे व्यवहार श्रद्धा में ठीक है; किन्तु उन्हें जन्म-सरण 
के अंत का ल्ाम नहीं है | 
धनप्राप्ति आदि लौकफिक प्रयोजन के हेतु धर्मक्रिया 
करे उसे पुण्य भी नहीं होता । 
पुनश्व, प्रतिदिन सामायिक प्रतिक्रमण करेंगे तो धर्मी माने 
जायेंगे और उससे आजीविका मिलेगी,--इस प्रकार कपट करे तो 
मिथ्याहृष्टि है । उपचास करेंगे तो लोक में बड़प्पन मिलेगा, ऐसा 
माननेवाला अज्ञानी है; उसे जे नधम की खबर नहीं है । ऋ्रत धारण 
करेंगे तो पृष्य माने जायेंगे, मुनिपना धारण करेंगे तो 
मान प्राप्त द्वोगाड--ऐसी बंड़ाई के ज्षिये करता है बह 
मिथ्यादृष्टि है; जो लक्ष्मी प्राप्त द्वोने की मान्यता से ब्रत- तप करे वह 
जनथम के रहस्य फो नहीं जानता | पैसा और स्वर्ग की इच्छा करने 
वाला मान अथवा पर पदार्थ प्राप्त करने की भावना वाला मिथ्यारंष्रि 
है। जो बड़प्पनके लिये धर्म क्रिया करता है वह पापी है। पुर्य 
करेंगे तो पुत्र और प्रतिष्ठा प्राप्त दोगी; महावीरजी तीथेक्षेत्रकी यात्रा 
करने से धन मिलेगा।--ऐसी भावनासे यात्रा करे तो पापी है। वहाँ 
कृषाय और कपायके फतकी सावना है उसे जैन्धर्ंकी खबर नहीं है । 
संयोग पू्कर्मके उद्यसे प्राप्त दोते हैं इसकी उसे खबर नहीं है; 
उसका तरना कठिन है । धर्मों जीव स्व या लक्ष्मी आदि की आशा 
नहीं रखता । जो संसार-प्रयोजन साधता है वह महान अन्याय करता 
है | पुएयका फल ऐसा मिलना चाहिये वह मिथ्यात्व सहित निदान 
है; सम्यस्टप्टि ऐसा निदान नहीं करता । अज्ञानी अनुकूल साममरीक्षी 
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हो तो करे, किन्तु भगवान की पूजादि में आजीविका का प्रयोजन 
विचारना याग्य नहीं हे । 
प्रश्ः- यदि ऐसा है तो मुनि ली घर्मसाधन के लिये परणृह में 
भजन करते हैं; तथा कोई साधर्मी साधमियों का उपकार करते-कराते 
हैं यह केसे हो सकता है? 
उत्तरः- कोई ऐसा विचार करे कि- मुनि हो जाने से रोटी 
तो मिलेगी, इसलिये मुनि हो जाना ठीक है; तो वह पापी है। आजी- 
बिका के लिये मुनिपना अथवा प्रतिमा धारण करे बह सिथ्यादष्टि है। 
सम्यग्दष्टि जीव इन्द्रपदकों भी ठुण समान मानता है। जो जीव 
सुरघन, क्षेत्रपाल, देव-देवी, मणिभद्र, अंबा-पद्मावती आदि को 
मानते हैं वे मिथ्यादृष्टि हैं| धर्मों जीव संयोगोंकी दृष्टि नहीं रखता 
आजीविका का प्रयोजन विचार कर वह धर्मसाथन नहीं करता । किंतु 
अपने को धर्मौत्मा जानकर कोई स्वयं उपकारादि करे तो उसमें कोई 
दोष नहीं है; किन्तु धर्मात्मा दीनता नहीं करता । जो स्वयं द्वी भोजना- 
दिकका प्रयोजन विचारकर धर्मसाधन करता है बह तो पापी ही है । 
जो वेराग्यवान द्वीकर मुनिपना अंगीकार करता है. उसे भोज- 
नादिका प्रयोजन नहीं है। में ज्ञानस्वरूप हँ--ऐसी जिसे दृष्टि हुई है 
वह बैरागी है । राग ओर विकार रहित मेरा स्वरूप है, “सिद्ध समान 
सदा पद्‌ मेरा”--ऐसा वह समझता है। ऐसा आत्मा जिसकी 
दृष्टिमे,ं रुचा है ओर राग-छेप से उदासीन परिणास 
हुए हैं वह जीव मुनिपना अंगीकार फरता है । लालच से मुनिपना 
ज्ैना योग्य नहीं है; पहले आत्मज्ञान होना चाहिये। आत्मज्ञान होने 
के पश्चात्‌ वैरागी होना चाहिये | वेराग्यवान जीव भोजनादि प्रयो- 
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जन सिद्ध करने के लिये मुनिपना नहीं लेते । नवधाभक्ति पूर्वक निर्दोष 
आहार मिले तभी लेते हैं। उनके अपने लिये बनाया हुआ आहार 
नहीं लेते | गृहस्थने अपने लिये भोजन बनाया हा वही आहार मुनि- 
लेते हैं। एपणा समिति का भलीभांति पालन करते हैँ। उद्दे शिक 
आहार लेना वह एपणा समितिका दोप है । आद्यारके प्रयाजन बिना 
आत्माका सेवन करते हैँ | शरीरकी स्थितिके दवेतु काई निर्दोष आदार 
दे तो लेते हैं; किन्तु भोजनका प्रयोजन विचारकर मुनिपना नहीं लेते | 

मुनिके संक्लेश परिणाम नहीं होते । बड़प्पनके अथवा यशके 
लिये मुनिपना धारण नहीं करते । पुनश्च, वे अपने द्वितके लिये धरम 
साधन करते हैं किन्तु उपकार करानेका अभिप्राय नहीं है; और ऐसा 
उपकार कराते हैं जिसका उनके त्याग नहीं है। कोई साधर्मी खय॑ 
उपकार करता है तो करे, तथा न करे तो उससे अपने को कोई संक्‍्लेश 
भी नहीं होता । कोई याचनाके प्रयत्न करे ओर घर्म साथनमें शिथिल 
हो जाये तो वह मिथ्यादृष्टि अशुभ परिणामी है । इसग्रकार जो सांसा- 
रिक प्रयोजनके द्ेतुसे धर्म साधन करते हैं :वे मिथ्याद्ृष्टि तो हैं ही, 
किन्तु साथ ही पापी भी हैं |--इसप्रकार जैन मतावलम्बियों को भी 
मिथ्यादृष्टि जानना । 


है 

झ् पे गी भिथ्याहृष्टियोंकी धर्मपाधन 
नाभासी मिथ्याहष्टियोंकी पर्मस्ताथना 

अब, जैनाभासी सिथ्यादृष्टियोंको धर्मका साधन कैसा द्ोता है 
वह यहाँ विशेष दर्शाते हैं | 

कुछ जीव कुल प्रवृत्तिसे घमसाधना करते हैं। एक करे तो 
दूसरा करता है; तथा ल्लोभके अभिप्रायसे धर्मसाधन करें उनके तो 
धमदृष्टि ही नहीं है। भगवानकी भक्ति करने के समय चित्त कहीं 
ढोलता रहता है; अपने परिणामोंका ठिकाना नहीं है और सु'हसे पाठ 
करता है, किन्तु परिणाम बुरे होने से उसे पुण्य भी नहीं है; धर्मकी 
तो बात ही दूर रही | दूकानका विचार आये, सुन्दर स्त्रियोंकोी देखता 
रहे तो उसे पुण्य भी नहीं होता, वह अशुभोपयोगी दै। “में कौन हूँ?” 
उसका विचार नहीं करता | पाठ वोल जाता है किन्तु अर्थक्री खबर 
नहीं है। मगवानकी भक्तिमें विचार करना चाहिये कि यद्द कौन हैं ? 
वीतरागदेब किसी को कुछ देते-लेते नहीं हैं। स्तवनमें आता है कि- 
“पशिवपुर हमको देना,” तो क्या तेरा मोक्ष भगवान के पास है ? 
नहीं । और कद्दता है कि-- हि भगवान ! जो कुछ आप करें सो ठीक; 
तो भगवान तेरी पर्यायके कर्ता हैं ?--ऐसा माननेवाला मिशथ्याटष्टि 
है। भगवान न तो किसी को डुवाते हैं और न तारते हैं। वे तो मात्र 
साक्षी हैं, केवलक्ञानी हैं। ह 

मैं कौन हूँ उसकी खबर नहीं है; किसकी स्तुति करता हूँ तथा 
किस प्रयोजनसे करता हूँ वह भी ज्ञात नहीं दे । सर्वज्ष भगवान पूर्ण 
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“जब ' स्वरुप न वुत्तिन्ु , ग्रह्म ' ब्रत अभिमान, 


ग्रहे नहिं परमाथे ने, लेवा लौकिक मान ।!! 
लोकिक मान लेने के लिये अज्ञानी जीव त्रत घारण करता हे; 
किन्तु राग रहित और जड़की क्रियासे रहित अपना स्वभाव है उसकी 
पहिचान नहीं करता ओर ब्रत धारण करके अभिमान करता है।. 
प्रथम अपने स्वभावकी दृष्टि करता चाहिये। द्या-दानादिके 
भाव आते हैं, किन्तु ज्ञानी उन्हें पुस्यास्व मानता है। स्वभाव की 
प्रतीति, ज्ञान और लीनताका होना वह निश्चय है ओर शुभरागको 
व्यवहार कहते हैँ। “आत्मसिद्धि” में कहा है कि-- 
“नय निश्चय एकान्तथी आमां नथी कहेल, 
एकांते व्यवहार नहि, बने साथे रहेल |”! 
जब निश्चय प्रगट होता है तब शुभराग को व्यवहार कहते हैं । 
कोई अज्ञानी जीव उपवास करने के लिये अगले दिन खूब खा ले, तो 
वह वृत्ति गृद्धिपने की है। वह रागके पोषणका साधन करता हे किंतु 
आत्माके पोषणका साधन नहीं करता | मेरे ज्ञान स्वभावमें शांति है 
उसकी उसे खबर नहीं है । कुन्दकुन्दाचार्यादि भावलिंगी मुनि थे; वे 
सहज निर्दोष आहार लेते थे । आजकल तो मुनियों के लिये चोका 
बनाते हैं और वहाँ वे आदार लेते हैं--यह सब पापभाव है । अज्ञानी 
वाह्य साधन भी रागादि की पुष्टिके लिये करता है । अज्ञानी की दृष्टि 


परके ऊपर है; खान-पानके पदार्थामें शांति मानता है। शरीर तो 

अजीब तत्त्व है, आत्मा जीवतत्त्व है; भोजनकी द्त्ति उठे बह आश्रव 

तत्त्त है। तीनों को प्रथक्‌ मानना चाहिये । 

आत्मभानके पश्चात्‌ शुभराग होता है; कर्म से राग नहीं होता 
आत्मभःन होने के पश्चात्‌ मी प्रभावना, यात्रादिका राग आता 
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है; किन्तु रागरद्वित आत्माका भान हुआ वह निश्चय ईं और शुभराग 
बह व्यवह्वार है। कर्मसे राग नहीं होता । “कर्म बिचारे कौन भूल मेरी 
अधिकाई ।” करत तो जड़ है; जीव अपनी भूलसे परिभ्रमण करता है। 
मैं भूल करता हूँ तो करमको निमित्त कद्दा जाता है। 


अज्ञानी स्वयं अपराध करता है ओर कमपर दोष डालग दे 
कम है इसलिये विकार नहीं है; स्वयं राग में रुका तब कर्म का निमिच 
कहलाता है । 


जैसा कि ऊपर कहा है- पर्याय का यथार्थ ज्ञान करने वाल धर्मी 
समभता है कि मेरा ज्ञान स्वभाव राग से भी अधिक है। स्वभाव की 
अधिकता में राग गौण है। में राग नहीं हूँ, राग एकसमय की पर्याय 
है, में राग से प्थक्‌ हूँ, में ज्ञान स्वभावी हूँ- ऐसी दृष्टि करना सो 
निश्चय है, और राग की पर्याय का ज्ञान वर्तता है वह व्यवद्दार दे 

पूजा, प्रभावनादि काय होते हैं; उनमें अज्ञानी बड़ाई मानता है। 
अपने ज्ञान स्वभाव की दृष्टि नहीं है और पाँच लाख रुपये खच करने 
में बढ़प्पन मानता है| मंदिर की पर्याय जड़से होती है, उसकी उसे 
खबर नहीं है ओर कर्तापने का अभिमान करता दहै। जीव जितनी 
कषायमंदता करे उतना पुण्य द्वोता है, किन्तु उससे जो धरम मानता है 
वह व्यवहाराभासी मिध्यादृष्टि है। जो राग आना है वह तो आयेगा 
ही, किन्तु उसससय दृष्टि किस ओर है वह देखना चाहिये। मन्दिर, 
मानस्तम्भ आदि जढ़ के कारण बनते हैं, तथापि अज्ञानी मानता है कि 
मैंने इतने सन्द्र बनाये, बह कठ त्वबुद्धि बनलाता है । आत्मज्ञानी 
उसका अभिमान नहीं करता । 
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ज्ञाता है वह कर्ता नहीं है और कर्ता है वह ज्ञाता नहीं है। 
. जो जीव अपने को जड़ की तथा राग की पर्याय का कर्तो 
मानता है वह मिथ्यादृष्टि है, और सम्यरज्ञानी जड़ की पर्याय का 
तथा अस्थिरता के राग का ज्ञाता है, वह स्वयं को उसका कर्ता नहीं 
मानता । जो पर की क्रिया का की होता है वह ज्ञानी नहीं है, और 
जो ज्ञाता है वह पर का तथा राग का कततों नहीं होता। जिसे आत्मा 
का भान हुआ है उसे देव-गुरु-शास्त्र पर भक्ति का भाव आता दै वद 
शुभराग है। ज्ञानी समभता है कि पुण्य आश्रव है। मकान की क्रिया 
मैंने नहीं की । पुदूगल परमाणु की जो पर्यौय जिस क्षेत्र में, जिस- 
काल में होना है वह होगी,उसमें फेरफार करने के लिये इन्द्र या 
नरेन्द्र समर्थ नहीं हैं। 
ओर अज्ञानी हिंसा के परिणाम करता है | भगवान की पूजा के 
प्रसंग पर फूलों में त्रसहिंसा का, तथा रात्रि के समय दीयाबची में 
जीव मरते हैं, उनका विचार करना चाहिये । पूजादि कार्य तो अपने 
तथा अन्य जीवों के परिणाम सुधारने के लिये कहे हैं। और वहाँ 
किचित्‌ हिंसादिक भी होते हैं, किन्तु वहाँ अपराध अल्प हो ओर लाभ 
अधिक हो ऐसा करने को कहा है। सावद्य अल्प और पुण्य वहु हो 
तो पूजा-भक्ति करने को कहा है। अब, अज्ञानी को परिणामों की तो 
पहिचान नहीं है; कितना ज्ञाभ ओर कितनी हानि होती है उसकी 
खबर नहीं है | जिसप्रकार व्यापारी व्यापार में सब ध्यान रखता है 
उसीप्रकार धमकाये में लाभ-हानि का विचार करना चाहिये अज्ञानी 
को लाभ हानि का अथवा विधि अविधि का ज्ञान नहीं 
है। समूहयात्रा में कई बार :तीत्र आकुलतामय परिणाम हो जाते 
हैं। पहाड़ पर यात्रा करने जाये और थकान आजाये, उससमय तीत्र 
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कपाय के पारणाम करता हँ।ववक नह रखता | पता विधिपक या 
आंवाध से करता हैं उसका ज्ञान नहीं है। आझारमा शुद्ध चंतन्स स्भावा 
हैं ऐसे जानपूर्वक अपने परिणामों का देखना चाहिये । 


० हि 
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[ काह्युन छुबचा ८ शनिवार, ता० २१-२-५३ _] 
सब शास्त्रों का दात्पयं / बीवगग भाव ”! है; शुभभाव धर्म 
नहीं, किन्तु पुण्य है। 

चीथा-पाँचवाँ-छुट्ठा आदि गुणस्थान हैं, उन्हें यदि न माने तो 
तीथ का दी नाश दो जायेगा; और जो जीव सात्र भेद का द्वी आश्रय 
करके धर्म मानता है, किन्ठु निश्चय अभेद स्वभाव को नहीं पहचानता 
उसे तत्व का भान नहीं है। निश्चय के बिना तो तत्व का ही लोप हो 
जाता हू और व्यवहार के विना तीर्थ का लोप होता है; इसलिये दोनों 
को यथावत्‌ जानना चाहिये ) 

यात्रा-पूजादि का शुभभाव धर्म नहीं है किन्तु पुण्य है। वाक् 
शरीर की क्रिया से पुण्य नहीं है किन्तु अन्तर में मंद्राग किया उससे 
पुण्य होता है । उसके बदले शरीर की क्रिया से पुण्य माने और पुण्य 
को धर्म माने वे दोनों भूल हैं| निश्चय व्यवद्ार दोनों जानकर 
निश्चय का आदर करना और व्ययद्वार को हेय बनाना वह कार्य 
करना है । जानने योग्य दोनों हैं, किन्तु आदरणीय तो एक निश्चय 
दी है| 'मन्दराग और धर्म प्रथक्‌ प्रथक्‌ बस्तुएँ हैं | धर्म तो बीतराग 
भाव है। निश्चय स्वभाव की दृष्टि रखकर, बीच में जो राग आये उसे 
जानना चादिये, किन्तु आवरणीय नहीं मानना चाहिये--उसका 
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नाम प्रमाणज्ञान है। सात्र व्यवह्यरके आश्रयसे धर्म माने व निश्चय क्या 
है उसे न जाने तो वह व्यवहाराभासी है । उसका यह वर्णन चलता है । 

बह व्यवहाराभासी जीव शास्त्र पढ़ता है तो पद्धति अनुसार 
पढ़ लेता है, किन्तु उसके मर को नहीं समझता । यदि बाँचता है तो 
दूसरों को छुना देता है, पढ़ता है तो स्वयं पढ़ लेता है और सुनता है 
तो जो कुछ कहे वह सुन लेता है; किन्तु शास्त्राभ्यास का जो ग्रयो 
जन हूँ उसका स्वयं अंत्तरंगमें अवधारण नहीं करता। सब्र शास्त्रोंका 
तात्पयय तो वीत्तरागभाव है । वीतरागभावका अर्थ क्या ? स्वभावका 
अवलम्बन और निर्मित्तकी उपेक्षा वह वीतरागभाव है | पहले वीत- 
रागी दृष्टि प्रगट होती है और फिर वीतरागी चारित्र | परद्रव्य तो 
तुझसे मिन्न है, उसका तुममें अभाव है; इसलिये न तो तुमसे उसे 
कोई लाभ-हानि है, और न उससे तुमे । तेरी पर्यायमें 
रागादिभाव होते हैं वह भी घर्म नहीं है; धरम तो भ्रव स्वभावके 
आश्रयसे जो वीतरागभाव प्रगट द्ोता है उसमें है। ऐसा भान किये 
विना शास्त्र पढ़ ले--सुन ले तो उससे कहीं धर्म नहीं होता। शास्त्रोंका 
तात्पये क्‍या है उसे अज्ञानी नहीं समझता । द्गिम्बर सम्प्रदायमें भी 
जो तत्त्वका निशेय नहीं करता और देवपूजा, शास्त्रस्वाश्यादि में ही 
धम मान लेता है बह व्यवह्राभासी है । 

भगवानके दशेन करने जाये वहाँ स्वयं मंद्राग करे तो पुण्य 
होता है। भगवान कहीं इस जीवको शुभभाव नहीं कराते। कर्मके 
कारण विकार होता दहे--यह तो वात द्वी झूठी है । “आत्माके द्रब्य- 
गुणमें विकार नहीं है, तो फिर पर्यायमें कहाँ से आया --पर्यायमें 
फर्मने विकार कराया है;”?--ऐसा अज्ञानी कहता दूँ किन्तु वह क्ूठ 


। जो विकार हुआ वह्‌ जीवकी पर्यायमें अपने अपराधत हुआ हूँ । 
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दृब्य-गुणमे विकार नहीं है किन्सु प्योयमें चेसा धर्म है। वह पर्याय 
भी जीवका स्वतत््य है । ओदयिकादि पांचों भाव जीवके स्वतत्त्व है 
तस्‍्वाथसूत्र में कहा है क्रिः-- 

ओपशमिकज्ञायिकों भावी मिश्रश्व जीवस्प स्वतत्वमौद- 
यिकपारिणामिकी चे। 

विचार तो करों कि पूर्व अनंतानंतकाल परिश्रमणर्मे चला गया; 
तो बस्तुस्वरूप क्या है ? शुभभाव किये, त्रत-तप किये, तथापि भद- 
कता रहा,-तो बाकी क्या रह गया ? में पुस्य-पापरहित ज्ञायक चिदा- 
नंदमृ्तिं हँ--ऐसी दृष्टिसे धर्मेका प्रारम्भ द्वोता दे । 

श्री समयसारमें कद्ठा है किड-- 

पवि होदि अप्पमत्तों ण पमत्तो जाणओ हु जो भावों | 
एवं भशंति सुद्ध णाओ जो सो उ सो चेव ॥ ६ ॥ 

प्रथम ऐसे ज्ञायक स्वभावकी पहिचान करना वह अपू्व धर्मका 
प्रारम्भ है। जो निमित्तसे धर्स मानता है, उसे निमित्तसे भेदज्ञान नहीं 
है; रागसे धर्म मानता है उसे कपायसे सेदज्ञान नहीं है; उसे धरम नहीं 
हो सकता | जैन कुलमें जन्म लेने से कहीं धरम नहीं हो जाता। डैँढ 
परम्परा कहीं धर्म नहीं है। पुत्र या पैसादिके देतुसे भगवानको माने 
तो उसमें भी पाप ही है | कुदेवादिकों माने वह मिथ्यादृष्टि है। ऊपर 
से भले ही इन्द्र उत्तर आयें, तथापि धर्मी जीव कहता है कि वे मेरा 
कुछ भी करने में समर्थ पहीं हैं। इन्द्र, नरेन्द्र या जिनेन्द्र-कोई भी 
फेरफार नहीं कर सकते । जिस काल स्वज्ञदेव ने जो देखा दै उसमें 
कोई फेरफार करने मैं समर्थ नहीं है। जो ऐसा जानता है. बद किसी 
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भी कुदेव देव-देवी को नहीं मानता । अज्ञानी आत्माके परमार्थ स्व- 
भावकों तो जानता नहीं है और अभूतार्थ धर्मकी साधना करता है 
अर्थात्‌ राग धर्म मानता है । व्यवहार तो अभूतार्थ है और शुद्ध- 
नय भूताथ है । भूताथ आत्मस्वमावके आश्रय से दी सम्यग्द्शन है। 
उसे जो नहीं जानता ओर कषाय की मंदता करके अपने को घर्मी 
मानता है वह जीव अभूताथ धर्सकी साधना करता है, वह भी व्यच- 
हाराभासी है। 
ओर कोई जीव ऐसे होते हैं कि जिनके कुछ तो कुलादिरूप 
बुद्धि है तथा कुछ धनवुद्धि भी है; इसलिये वे कुछ पूर्वोक्त प्रकारसे 
भी धर्मका साथन करते हैं; तथा कुछ आगमम कहा है तदनुसार भी 
अपने परिणामोंको सुधारते हैं;--इसप्रकार उनमें मिश्रपना होता है। 
व्यवहाररत्नत्रय आश्रव है; अरिहन्तकी महानता बाह्य वेसव्‌ 
से नहीं किन्तु वीतरागी विज्ञान से है । 
ओर कोई धर्म बुद्धि से धर्म साधन करते हैं, किन्तु निश्चयधमे 
को नहीं जानते; इसलिये वे भी अभूतार्थ धर्म की अर्थात्‌ राग की दी 
साधना करते हैं | व्यवहार सम्यग्द्शेन-ज्ञान-चारित्र के शुभराग को 
ही मोक्षमार्ग मानकर उसका सेवन करते हैं, किन्तु वास्तव में वह 
मोक्षमाग नहीं है। व्यवहारंस्नत्रय आख्रव है, किंतु अज्ञानी उसे मोक्ष- 
मार्ग मानता है। और देव-गुरु धर्म की अ्रतीति को शास्त्रों में सम्यक्त्व 
कद्दा है, इसलिये वह जीव अरिंहंतदेव-निम्रंथ गुरु तथा जैन शास्त्र के 
अतिरिक्त दूसरों की वबंदनादि नहीं करता; कुदेच-ऋुगुरु-कुशात्त को 
नहीं मानता; कितु सच्चे देव-गुरु-शास्त्रको परीक्षा करके स्वयं नहीं , 
पहिचानता | तत्त्वज्ञान पू्वक यथार्थ परीक्षा करे तो मिथ्यात्व दू३ ५, . 
११ । 
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हो जाये । अज्ञानी मात्र वाद्य शरीरादि लक्षणों द्वारा दी परीक्षा करता 
है, किंतु तत्त्वज्ञानपूवेक सर्वेज्षकों नहीं पहचानता। भगवान को भी 
परीक्षा करके पहिचानना चाहिये। समन्तभद्राचाय भी सर्वज्ञ की 
परीक्षा करके आप्तमीमांसा में कहते हैं कि हे नाथ ! 

देवागमनमोयानचामरादिबिभृतय; 

सायाविष्वपि दृश्यंते नाम्स्थवमसि नो महान्‌ | 

देव आते हैं, आकाश में गमन द्वोता है, चँवर ढोरते हैं, समव- 
शरण की रचना होती है--यह सब तो मायावी देव के भी होता दिखाई 
देता है, इसलिये उतने से ही आप महान नहीं हैं; किन्तु स्वेज्ञता, 
वीतरागतादि आपके गुणों की पहिचान करके हम आपको महान और 
पूज्य मानते हैं । इसलिये तत्त्व ज्ञानपूवक सच्ची परीक्षा करना चाहिये ! 
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ण्‌ 
लिप ॥+ जी «आई 2 प 
जनाभासों की सुदेव-गुठ-शास्त्रमक्ति का 
[ 
मिथ्यापना 

भगवान इन्द्रों से पूज्य हैं; आकाश में विचरते हैं, उनके परम 
ओऔदारिक शरीर होता है--यह वात तो ठीक है, किन्तु वे सब बाह्य 
लक्षण हैं; वह तो देह का वर्णन हुआ; किंतु भगवान के आत्मा के 
गुणोंको न पहिचाने तो वह भी मिथ्यादृष्टि है । प्रवचनसारकी ८० वीं 
गाथा में कहा है किः-- 

जो जाणदि अरहंतं दव्ब्तशुणत्पज्जवच हिं । 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ं॥ 

वहाँ तत्त्वज्ञानपुवंक अरिहंत देवके द्रव्य-गुण-पर्याय की परीक्षा 
करके यथाथे जाने और अपने आत्माका भी ऐसा ही स्वभाव है;-- 
इसप्रकार स्वभाव सन्मुख दोकर निर्णय करे, उसे अपने आत्मा की 
पहिचान होती है; उसका मोह ( मिथ्यात्व ) नष्ट द्दो जाता है ओर 
उसे क्ञायिक सम्यकत्व होता है। अरिहंतों ने इसी विधि से मोह का 
नाश किया है और यही उपदेश दिया है कि--हमने जिसप्रकार मोह 
का नाश किया है, उसी प्रकार तुम भी वैसा ही पुरुषार्थ :करो तो 
तुम्हारे मोहका भी नाश दोगा । 

अरिहंत भगवान देव इन्द्रादि द्वारा पृज्य हैं; अनेक अतिशय 
सद्दित हैं, ज्ञुधादि दोष रहित हैं, शरीरिक सौन्दर्य को धारण करते हैं, 


बारण करता हू | 
मुनिराज के निकद सिंद ओर दिन एकसाथ चेंठते हे, वर्दां छड़ी 
मुनि के अ्िसा भाव के कारण वह नहीं है। क्ग्रोकि नावलिंगी अर्हिं- 
सक मुनि का भी सिंह आकर खा जाता है। इसलिये बाह्य संयोगों 
पर से गुणों की पहिचान नहीं हे।ती । आत्मा के गुण क्या हैं ओर 
पुए्वका काय कोनसा ई ? उसमें प्रथक्‌-पुथक्‌ जानना चाहिये। 
न कम थी 
(फाल्युन शुक्ला € रविवार, ता> २२-२-४३ ] 
ओर, भगवान केवलज्ञान से लोकालोक को जानते हैं--ऐसा 
मानता है, किन्तु केवलज्ञान क्या है उसे नहीं पहिचानता । पुनश्वथ, शरीर 
ओर आत्मा के संयोगरूप पर्याय को ही जानता है, किंठु जीव-अजीव 
को भिन्‍न-भिन्‍न नहीं जानता, वह मिथ्यादृष्टि है। ओर भगवान मात्र 
लोकालोक को अर्थात्‌ परको ही जानते हैं--ऐसा मानता है, किन्तु 
उसमें आत्मा तो आया ही नहीं । निश्चय से अपने आत्मा को जानने 
पर उसमें लोकालोक व्यवहार से ज्ञात हो जाते हैं; उसकी अज्ञानी को 
खबर नहीं है। आत्मा और शरीर तो असमान जातीय हैं, अर्थात्‌ 
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उनकी भिन्न-भिन्न जाति है; उन्हें जो भिन्‍न -भिन्‍न नहीं जानता उसके 
मिथ्यात्व है। पुनश्व, कम और आत्मा मी असमानजातीय हैं, तथापि 
कम के क्षुयोपशस के कारण जीव में ज्ञान का विकास होता है--ऐसा 
मानता है वह भ्री सिथ्यादृष्टि है। केवलज्ञानादि तो आत्माकी पयौोयें 
हैं| पुरयका उदय ओर परम ओवदारिक शरीर वे जीव से भिन्‍न बस्तु 
वस्तु है । 
प्रश्नः--तीथंकर प्रकृति भी जीव से हुई है न 
उत्तर:--नहीं; वतेमान में केवलज्ञात ओर वीतरागता है उसके 
कारण कहीं तीथंकर प्रकृति नहीं है; तीथकर प्रकृति आत्मा के गुणका 
फल नहीं है; ओर पूर्वकाल में जब तीथंकर प्रकृतिका वंध हुआ उस 
समय जीव का रागभाव निमित्त था, किंतु तीथंकर प्रकृति स्वयं तो 
जड़ है। आत्सा के कारण वह प्रक्रति माने तो उसे जड़-चेतन की 
भिन्‍नता का भान नहीं है, बह अरिहंत को नहीं पहचानता । भत्ते ही 
अरिहंत की जाप और भक्तिका शुभभाव करे तो;पुर्य बंध होगा, किंतु 
उसे धर्म नहीं हो सकता । 
केवलज्ञान के कारण दिव्यध्वनि नहीं खिरती 
जीव ओर शरीर को कवच भिन्‍न माना कहलाता है ? जीवके 
कारण शरीर अच्छा रहता है, जीवके कारण शरीर चलता है--ऐसा 
जो मानता है उसने जीव ओर शरीर को प्रथक्‌ नहीं माना किन्तु एक 
माना है। जड़ पदार्थ भी “उत्पादव्यय श्रीव्ययुक्तं सत्‌” है, इसलिये जड़ 
शरीर के उत्पाद-व्यय भी उसी के कारण द्वाते ह-जीव के कारण नहीं। 
आत्मा के उत्पाद-हयय अपसमें हैं; केवलज्ञान-पर्याय रूपसे भगवानका 
आत्मा उत्पन्त हुआ है, किंतु जड़ शरीर की परमोदारिक अवस्था 


मसालमसाग प्रकाशक का किरण 


जत 
शी] 
५४) 


उसमे आत्मा इसपन्न नदी हुआ है, बहू ता जड़े का सयाद दे | आर 
भगवान ऊपर आकाश में ढग भगें बिना विचरण करते हैं, कित वहाँ 
शरीर के चलने की क्रिया उनके आस्मा के कारण नहीं हुई है । केबल- 
ज्ञान हुआ इसलिये शरीर ऊपर आफ़ाश में चलता द--ईैसा नहीं दे; 
दोनों का परिशमन भिन्न-भिन्न दे | उधर जीवमे केबलत्ान का स्व- 
काल है ओर पुद्टल में दिव्यभ्वनिका स्वकाल है, किन्तु जोवके केबल 
ज्ञान के कारण दिव्यष्वनि नहीं हूँ। यदि जीवफे केवलज्ञान क 
कारण दिव्यव्वनि दा, ता जीव न्‍्म केंवलआान तो अखरद रूप 
से सदेव है, इसलिये वाणी भी सदेव होना चाहिये; किन्तु वाणी 
ठो अम्ुुक काल ही खिरती है; वाणी ता उसके अपने स्वकाल में ही 
खिरती हूँ । भगवान को त्रिकाल का ज्ञान बतता है; किस समय वाणी 
खिरेगी उसका भी ज्ञान हैं; फेवलज्ञान किसी परकी पर्याय को करता 
या रोकता नहीं हूँ (| लोग “अरिहंत-अरिद्‌ ४ ऋरते है क्रिल्‍तु आरिद 
के केवलज्ञान को नहीं पद्दिचानते । 
भगवान की वाणी”--एऐसा कहना वह उपचार दूँ; अर 
भगवान की वाणी से दूसरे जीव का वास्तव में ज्ञान नहीं हं।ता, 
किन्तु सभी जीव अपनी-अपनी योग्यतानुसार समझे उसमें वह 
निमित्त होती है । जीव-अजीव खतंत्र हैं, दोनों की अवस्था मिन्न-भिन्‍्न 
है-इसग्रकार यथाथ विशेषण से जोव को पहिचाने बह मिथ्याटष्टि नहीं 
रहता। 
आत्मा से तो वाणी नहीं निकलती ओर वास्तवमें शरीर में से 
भी वाणी नहीं निकलती । शरीर तो आहार वर्गणा से बनता है ओर 
भाषा भाषावग णा से बनती है। जिस प्रकार चने के आटे में जो 
आटा लडडु॒ओंके लिये तेयार किया हो उसमें से मगज नहीं वन सकता; 
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मगज के लिये मोटे आटे की आवश्यकता होती है। उसी प्रकार 
आह्ारवर्गणा और भाषावर्गणा भिन्‍न भिन्न हैं; उनमें आद्ारवग णा से 
सीधी भाषा नहीं हो सकती, किन्तु भाषावर्गणा से ही भाषा होती है। 
ओर कम की कामेण वर्ग णा है वह भी अछग है; इसलिये कम के 
कारण भाषा हुई--ऐसा भी नहीं है । जगत सें भिन्न-भिन्न योग्यता 
वाले अनंत परमाणु हैं । 

“हे भगवान ! आप स्वरग-सोक्ष दातार हो”-ऐसा स्तुति में 
आता है; वहाँ अज्ञानी वास्तव में ऐसा मान लेता है कि भगवान हमे 
तार देंगे। भाई ! स्वर्ग तो तेरे शुभ परिणामों से होता है और मोक्ष 
तेरे शुद्ध उपयोग से; उसमें भगवान तो निमित्त मात्र हैं। भगवान 
तुझे मोक्ष दें और दूसरे को मोक्ष न दें--उसका कोई कारण ? क्‍या 
भगवान रागी-द्वपी हैँ ? जीव अपने परिणामों से दी स्वग-मोक्ष प्राप्त 
करता है; भगवान किसी को कुछ नहीं देते । 

में ज्ञानानन्द्‌ स्वरूप हूँ । मेरा स्वरूप निरोगी है, और यह जो 
राग है वद रोग है--ऐसा जानकर ज्ञानी विनयपूर्यक कहता है कि 
“हे भ्रगवान ! मुझे भावआरोग्य और बोधि का लाभ दो ! मुझे उत्तम 
समाधि दो ”--बहाँ वह उपचार है। में अपने ज्ञानानन्द स्वरूप में 
से समाधि प्रगट करूँ, उसमें मगवान तो निमित्त हैं। स्वयं अपने में 
से भावआरोग्य और समाधि प्रगट की तब विनय से--नम्रता से 
ऐसा कहा कि “हे भगवान्‌ ! आप वोधि--समाधि दातार हो । लोक 
में भी नम्नता से कहते हैं कि “बड़ों के पुस्य का प्रताप है;” किन्तु 
बड़ों के पास पाँच हजार की सम्पत्ति हो और तेरे पास लाखों की 

हो जाये, तो बड़ों का पुस्य कहाँ से आया ? अपने पुएय का फल है 


१८ मात्ञमाग प्रद्ययक ही किसमें 
वहाँ विनय से बढ़ीं का परय ऋटने है । उसो पकार धर्मी जीच स्वयं 


पन्ने परुपाध से आधि-मसमाति प्रगट ऋछरहे नरता दे, सर्दा लगबान 


॥ 
की विनय-बहमान से ऐसा कदता दे कि है लगवान - आप इसे बाय 
समाधि देन बाल दा; आप दीनदयाल नरनतारस ही॥ आय अबम 
उथारक और और पतितपावन दे । सदू सत्र कथन भक्ति फ्े-निमित्त 
के- उपचारके ४ैं। भगवान पतितपरावन हाँ ता सच का उद्धार दाना 
चाहिये और पाप का नाश द्वोना चाहिये, किलु ऐसा नहीं ४£। लिस 
प्रकार मिद्ठी के घड़े का उपचार से “बी का चढ़ा" कदा जाता हैं, 
किन्तु उससे कहीं वह बढ़ा वी के समान खाया नहीं मा सकता; उसी 
प्रकार भगवान के उपचार से तरनतारन, अथम उद्धारक कहा जाता 
है, किन्तु सचमुच कहीं भगवान इस जीय के परिगानों के कर्ता नहीं 
हैँ ।--ऐसी यथार्थ वस्त॒स्थिति को न समझे और यों ही अरिहंत को 
माने ता वह भी व्यवद्याराभासी मिल्यादट्रि हू 


/ 


जिस प्रकार अन्यमती कद त्वबद्धि से ईश्वर छो मानते हैं, 
उसी प्रकार यह भी अरिह'त को मानता है; किन्तु ऐसा नहीं जानता 
कि--फल तो अपने परिणामों का मिलता है | ज्ञानी जीव अरिद॒त 
देव को निमित्त मानता है इसलिये उपचार स त॑ बेशेषण संभव 
हैं किन्तु अपने परिणाम सुधारे बिना तो अरिदत में यह उपचार भी 
संभवित नहीं हूँ ऐसा जो नहीं जानता ओर त्रिना जाने अरिह'त का 
नाम लेकर मानता है वह भी व्यवहाराभासी मिथ्याहष्टि है; वह वास्तव 
में जेन नहीं है । 


26 भर भर 
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[ फाल्छुन शुक्ला १० सोमवार ता, २३-२-४३ | 
आचाये भगवान की कही हुई बात पं० टोढरमलजी ने चालू 
देश भाषा में कही है। में शुद्ध चिदानन्द हूँ--ऐसी दृष्टि नहीं हुई 
है और पुर्य परिणामों में धर्ष मानता है वह व्यवहाराभासी है। 
लहसुन ख!ते-खाते अमृत की डकार नहीं आती, उसी प्रकार शुभभाव- 
रूपी विकार करते-करते करी शुद्ध दशा प्राप्त नहीं होती । अज्ञानी 
झुप्भाव को धर्म का कारण समभतता है। राग तो त्याग करने योग्य 
है; तथापि ऐसा मानना कि राग करते-करते सम्यगदशेन हो जायेगा, 
वह पमिथ्याद्रॉन शल्य है। वाहुबलि भगवान की प्रतिमा के कारण 
आकर्षण होता हो तो सभी को होना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता 
जीव को फल तो अपने परिणामों का है ।जो जीव शुभ-परिणाम करे. 
उसे भगवान अथवा दिव्यध्वनि शुभ का निमित्त कहलाता है। भगवान 
है इसलिये कषाय मंदता हुई--ऐसा नहीं है| धर्मी जोब समकता 
है कि मेरे परिणाम मुझ से होते हैं; भगवान अथवा ग्रतिमा तो निमित्त 
मात्र हैं; इसलिये उपचार से मगवान को वे विशेषण संभव हैं। 
परिणाम शुद्ध हुए बिना व्यवहार से अरिहंत को भी स्वर्ग मोक्षा- 
दि के दाता कहा नहीं है । अरिहंत देव तथा वाणी परवस्तु है। शुभ- 
भाव पुण्याश्रव है, उससे रहित चिदानन्द्‌ की दृष्टि पूर्व क शुद्ध परिणाम 
करे-बदह मंक्षद्रतार है तो अरिहंतको उपचारसे मोक्षद्ाता कहा जाता 
है| जितना शुभराग शेप रहता है उसके निमित्त से स्वर्ग प्राप्त होता 
है; तो फिर भगवान को निमित्त रूप से स्वगंदाता भी कद्दा जायेगा | 
यदि भगवान इस जीवके शुभ या शुद्धपरिणाम के कर्ता हो तो बे निमित्त 
नहीं रदते, किन्तु उपादान हो गये; इसलिये वह भूल दे । कोई कहे 


न ही व 
समानसागम प्रकाराक की कर सपे 


न्श् 
बा 
ध्)े 


कि -सम्नदशिसर और सिरनार छा बातावरण ऐसा दे खझ्ि थम की 
रुचि हो नो ऐसा मानने वाला मिल्याद्रि £। 
पुनरच, थे छदते हे हि अग्हिन्त नगवानऊा नाम सुनकर छूतों 
थादि ने स्वग प्राप्त किया दे | अज्ञातों मानते £ कि भगवान के नाम 
में बड़ा अतिशय दे, किन्तु वह आत्ति है। अपने परिणामों में रूपा 
मंदता हुए बिना मात्र सागर लेने से स्वरगंकी प्राजि नदी दाती, दा 
र नाम सुननवालों को कर्दाँ से दागी ? परिणाम के बिना कल्त नहीं 
है। नाम ता परवस्त दे; उससे ठुभ परिणाम दोते दो ता सबके ह.सा 
चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं दाता । जा हृष्ठान्त दिया गया है, उसमें उन 
ज्ञानादिकन अपने परिणामोर्म क्पायकी मंदता की है शझ्लोर उसके 
फलस्वरूप स्वरगकी प्राप्ति हुई है । नाम फे कारण शुनभाव नहीं होते। 
कोई भगवान के समवशरणमें गया अथवा मन्दिरमें गया; किन्तु वहाँ 
व्यापारादिके अद्युभपरिणाम करे तो क्या भगवान उन्हें बदल देंगे! 
अपने पुरुषाथ पूषक शुभभाव करें ता भगवान को निमित्त कद्दा जाता 
है| यहाँ भगवान के नाम की मुख्यता करके उपचारसे कथन किया है 


कितने ही अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि भगवानका नाम लो 


आरती करो, छत्र चढ़ाओ, पूजा करो तो राग नए हं।गा, पुत्रकी प्राप्ति 
होगी, पेसा मिलेगा, अनुकूलता हो जायेगी, तो ऐसा माननेवाले 
मिथ्यादृष्टि हैं। अनुकूलता तो पूव पुण्यके कारण भ्राप्त दोती है| वते- 
सानसें शुभभाव करने के कारण वर्तमान संयोग प्राप्त नहीं होता। 
कोई कहे कि भक्तामर स्तोत्र पढ़ने से श्री मानतुगाचार्यके ४८ ताले 
हृट गये थे; तो उससे कद्दते हैं कि ताले उस समय हटना ही थे । 
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शुभ परिणामों के कारण ताले नहीं टूटे हैं। ताले स्वयं टूटे तब भक्ता- 
मरस्तोन्रके शुभभावको निमित्त कहते हैं । 

सीताजी के त्रह्मचयसे अग्नि पानीरूप होगई यह भी उपचार 
कथन है| सुकोशल मुत्ति ऋरह्मचारी थे, तथापि उन्हें व्यात्री क्‍यों खाती 
है ? त्रह्मचय वाह्ममें कार्य नहीं करता | सीताजी को पूर्च कर्मका उदय 
आया, वंब त्रह्मचय में आरोप किया गया । गजकुमार म्रुनि तो छट्ठों 
गुणस्थानमें विराजमान थे, त्रह्मचारी थे तथापि अग्निका परिषह क्‍यों 
आया ! इसलिये त्रह्मचर्य से वाह्मय परिषद दूर नहीं होते। अज्ञानी 
जीव धनकी प्राप्तिके लिये दुकान की देहरीके अथवा गल्लेके पैरों पड़ते 
हैं और भगवानका नाम लेते हैं वे मिथ्यादृष्टि हैं। पूर्व पुण्यानुसार 
अनुकूल सामग्री प्राप्त होती है और पापका उदय हो तो ग्रतिकूल। 
'.. कोई-कोई पंडित कहते हैं कि जीवकी वर्तमान चतुराई के कारण 
अनुकल सामग्री प्राप्त होती है, किन्तु यद्द मूल है। सामग्री तो सामग्री 
के कारण प्राप्त होती है; उसमें वततान बुद्धिमता नहीं किन्तु पूव पुण्य 
. निम्ित्त है। भगवानऊे नामके कारण सामग्री आती हो तो भगवान 
जड़के कर्ता दो जायें, किन्तु ऐसा नहीं है | सामग्री अपने कारण आती 
है उसमें कर्म निमित्त है--ऐसा बतलाना है। जो भगवानका सामग्री 
प्रदान करनेबाला मानता है वह व्यवद्ाराभासी है। अरिहंतकी स्ठृति 
करने से पूव पापकर्मोका संक्रमण होकर पुए्यरूप हो जाते है, ओर 
उनके निमित्तसे सामग्री प्राप्त दोती हूँ, इसलिये भगवानकी स्तुति पर 


बेसा आरोप आता है । 
स्तुति आता दे कि “हि प्रभु | मुके तारो/” वह निमित्तका क 
है | तुममें झ्ञानाननद शक्ति विद्यमान दूँ; तु स्वयं से ही तदेस्ःः . 
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करना चाहिये । धर्मी जीबको भक्तिका शुभराग आता है किन्तु उसे 
वह मुक्तिका कारण नहीं मानता | भगवान की भक्ति राग है, चिकार 
है, पुरय है, उपाधि है, उससे तो बंध होता है । 
अपने कारण शुभभाव करे तो पुण्य बंध होता है, किन्तु बह 
भोक्षका कारण नहीं है। मुनिको आह्यरदान देते समय शुभराग करे 
तो पुण्य बंध होता है। भावलिंगी संतको निर्दोष आहार दे, उनके 
लिये खरीदकर न लाये, उद्देशिक आहार न दे, वथा भक्ति सहित 
विधिपूर्वक दे तो पुए्यसे जुगलिया में उत्पन्न होता दहै। देवकी या 
मुनिकी भक्ति मुक्तिका कारण नहीं है । जैसा भगवान कहते हैं वैसी 
श्रद्धा करो; सार्गमें गड़बड़ी नहीं चल सकती । 
भर >८ भ८ 
[ फाल्गुत घुक्ला ११ मंगलवार, ता० २४-२-४३ | 
ज्ञानी के ही सची भक्ति होती है 
सर्वेज्ञ देव, मित्र न्थ गुरु और शास्त्रकी भक्तिको धर्मी जीव वाह्म 
नामतच मानता हैं| मेरा स्वरूप राग रादित है--ऐसे स्वरूपस कांजि 
करना सो सोक्षमार्ग है । अज्ञानी बाह्य क्रियाकाण्ड ओर पुण्यस वर्म 
मानता है । सम्प्रदायमें जन्म लेनेसे जैन नहीं हुआ जाता, किस्तु गुण 
से जैन हुआ जाता है | जैन राग छोप मोहका विजेता है। धर्मी 
जीब भक्तिक्के रागको उपादेय नहीं मानता, किन्तु हेय मानता ६ । राग 
द्वित कर्ता नहीं है। त्रिलोकी नाथकी भक्ति भी हेय हूं । अशुभस वचन 
के लिये शुभ आता है वह उपदेश कथन है । ज्ञानी शुभ रागका दुय 
समभता है; उस धर्मी जीवकें निश्चय ओर व्यवहार दाना सच्च हूं । 
आत्माका भान हुआ हो और सिद्ध समान अंशसे आनन्द॒का अतुभव 


भगवानकी भक्तिसे माल देगा. ऐसाजा मासवसा दि आह लिए 
हृष्ठटि | जो भगवानडी भक्तिय ही सज्सीस दे।जाता है 
ज्ञानस्वभावकों ध्येय नदी बनाता उसके रह नदी दाती। अजानों 
जीव भक्तिमें अति अनुराग करता है; भगवा श हे 
प्रभो | अब तो पार उतारा |” इसका अथ यह हला क्लि अभीवक 


|, 


| 


धो 


भगवान मे डुचाया हैं; उन्हें अधीतक पार उतारना नहीं आया; किन्‍्ते 

है बात मिथ्या हैँ | जीव अपन कारण तरता है आर भंटकता हे | 

क्तिके कारण मोक्ष साने ता अन्यमर्ती जैसी दृष्टि हुई । शिसे आत्मा 
का भान हुआ है रसे जीवका शुभरामका व्यय हाफर शुद्धदईशा होगी 
तब मांत्त हागा। इसाज़य घना जावके शुभरागकी साक्षका परनप्ररा 
कारण कहा है | अज्ञानी जीव भक्तिसे सम्यग्दशन मानता हैँ वह भूल 
है| भक्ति तो बंधमाय है ओर सम्यग्दशनादि सुक्तिका मार्ग है । चंब- 
सागको मुक्तिमाग सानना वह सिथ्यात्व है । जीयों को सच्चा निर्णय 
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करना चाहिये । धर्मी जीवको भक्तिका शुभराग आता है किन्तु उसे 
बह मुक्तिका कारण नहीं मानता | भगवान की भक्ति राग है, विकार 
है, पुण्य है, उपाधि है, उससे ठो बंब होता है । 
अपने कारण शुभभाव करे तो पुण्य बंध होता है, किन्तु बह 
मोक्षका कारण नहीं है। मुनिको आहारदान देते समय शुभराग करे 
तो पुण्य बंध होता है। भावलिंगी संतको निर्दोष आहार दे, उनके 
लिये खरीदऋर न लाये, उद्दे शिक आहार न दे, तथा भक्ति सहित 
विधिपूर्वक दे तो पुस्यसे जुगलिया में उत्पन्न होता है। देवकी या 
मुनिकी भक्ति मुक्तिका कारण नहीं है । जेसा भगवान कहते हैं. वैसी 
श्रद्धा करो; सार्गमें गड़बड़ी नहीं चल सकती। 
>< >८ >८ 
[ फाल्मुच मुकला १२ मंगलवार, ता० २४--२-५ ३ ] 
ज्ञानी के ही सच्ची भक्ति होती है 
स्वेज्ञ देव, निम्र न्थ गुरु और शास्त्रकी भक्तिको घर्मी जीव वाह्म 
निमित्त मानता है। मेरा स्वरूप राग रहित है--ऐसे स्व॒रूपसें केलि 
करना सो सोक्षमार्ग है | अज्ञानी बाह्य क्रियाकाण्ड और पुण्यसे धर्म 
मानता है | सम्प्रदायमें जन्म लेनेसे जैन नहीं हुआ जाता, किन्तु गुण 
से जैन हुआ जाता है। जैन राग हंघ मोहका बिलेता है। धर्मी 
जीबर भक्तिके रागकों उपादेय नहीं मानता, किन्तु हेय समानता है। राग 
द्वित कर्ता नहीं है । त्रिलोकी नाथकी भक्ति भी हेय हे । अशुभसे बचने 
के लिये शुभ आता है वह उपदेश कथन है । ज्ञानी शुभ रागकों हेय 
सममता है; उस धर्मी जीवके निश्चय और व्यवहार दोनों सच्चे हैं। 
आत्माका भान हुआ हो ओर सिद्ध समान अंशसे आनन्दका अनुभव 





की भक्ति आाश्षव तत्त्व दे । संचर-निर्जेया धर्म दे । सात दत्त्व पृथर 
हैं। खिदानन्द स्थनावफे आशयसे जो दशा प्रगद होती दूँ वह संवर- 
निर्जग दे । आश्रवसे संवर नहीं होता । भक्तिसे अथवा पुरयसे धर्म 
समानता हैँ उसे नवतत्त्वक्ी श्रद्धा नहीं है । चंद ही मिथ्याहष्रि ट्टै ] 
अज्ञानी जीव आश्रवर्मे आनन्द मानता दहै। आत्मा तो सुन्दर आनंद 


कन्द है; इसकी पर्यायमें बम गगद्ेपके परिणाम दोते हैं, बह मेल हू । 
अशुभ राग ता सत्र दूं हा, किन्तु शुनराग ना नल हू 
रहित अंतर परिणाम होना वह धम है| धर्मी जीव भक्तिके परिशान 
को उपादेय नहीं मानता, किन्तु झुद्धापयागका उद्यमी होता है । 

पं? टोडरमलजी श्री अन्वतचन्द्राचायं की पंचात्तिकाय गाया 
२३६ की टीका का आवार देते हैं । 

अयं हि स्थृललक्ष्यतया केवलभक्तिप्राधान्यस्पाज्ञानिनों भवति | 

उपरितन भूमिकायामलब्धास्पदस्यास्थानराग निषेधार्थ तीवरांग- 
ज्वरविनोदार्थ वा कदाचिज्ज्ञानिनोडपि भवतीति । 

अर्थ:--बह भक्ति, मात्र भक्ति ही है प्रधान जिनके ऐसे अज्ञानी 
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' जीवों के ही होती है; तथा वीत्र रागब्बर मिटाने के हेतु ओर अस्थान 
के राग का निषेध करने के लिये कदाचित्‌ ज्ञानी के भी होती है । 
भक्ति से कल्याण होगा-ऐसी मान्यता सहित भक्ति अज्ञानी 
जीवों के ही होती है । ज्ञानी के तीत्र अशुभ राग मिटाने के लिये मक्ति 
का शुभराग आता है; तथापि उसे वे हेय सममते हैं । 
ज्ञानी ओर अज्ञानी की भक्ति में विशेषता 


प्रश्न।--यदि ऐसा है तो ज्ञानी की अपेक्षा अज्ञानी के भक्ति की: 
विशेषता होती होगी । 

उत्तरः--जिसे सन्यग्द्शन हुआ है, जो पुण्य-पाप को हेय सम- 
भता है, देहादिकी क्रिया को ज्ञेय समझता है, चिदानन्द्‌ स्वभाव को 
उपादेय समभता है-ऐसे धर्मी जीवको सच्ची भक्ति होती है। मिथ्या- 
दृष्टि जीब भक्ति को मुक्तिका कारण सानता है; इसलिये उसके श्रद्धान 
में अति अनुराग है। वह मानता है कि भगवान की भक्ति से सम्य- 
गदशन और मुक्ति होगी । सम्यग्दशन अरागी पर्याय है; क्‍या राग 
पर्याय में से अरागी पर्याय आसकती हैँ ? नहीं; उसका निश्चय मिथ्या 
है इसलिये व्यवद्दार भी मिथ्या है | अज्ञानी जीव भक्तिमें अति अलु- 
राग करता है। भक्ति करते-करते कमी कल्याण हो जायेगा--ऐसा 
मानता है। राग करते-करते सम्यग्द्शन नहीं होता। राग को हेय 
सममक्र, आत्मा को उपादेय माने तो सम्यग्दशेन होता है। श्रुतज्ञान 
प्रमाण-सम्यग्ज्ञान होने के पश्चात्‌ निश्चय और व्यवद्दार-ऐसे दो नय 
दोते ६। जिसे निश्चय का भान नहीं है उसे व्यवद्दराभासी मिथ्या- 
दृष्टि कहते हैं । 


] 


री 


कट 


प्रकार अज्ञानी की देव भक्तिका स्वरूप चतलाया | 
अज्ञानी की गुरु भक्ति 

अब, उसके गुरुभक्ति कैसी होती दे वद कहते हें-- 

कोई जीव आशज्ञानुसारी हैं। वे-बह्‌ जैन साथु हैं, हमारे गुरु 
हैं, इसलिये इनकी भक्ति करना चाहिये-ऐसा विचार कर उनको भाकि 
करते हैं, किंतु गुरु की परीक्षा नहीं करते । जनकुल म जन्म लिया 
इसलिये गुरुकी भक्ति करते हैं, तो व माग नहीं है । अन्यमती भी 
अपने सम्प्रदाय के गुरु को मानते हैं| कुल के अनुसार गुरु को मानते 
से नहीं चल सकता | 

अब, कोई परीक्षा करता है कि यह मुनि दया पालते हैं, खास 
अपने लिये बनाया हुआ आहार नहीं लेते; तो वह सच्ची परीक्षा नहीं 
है। उद्देशिक आहार में छह काय की दिंसा होती है-ऐसा मान कर 
वह सदोष आहार न ले, तो वह कहीं सुनिका सचा लक्षण नहीं दै । 
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अन्य-मत में भी दया पालन करते हैं; तो दया लक्षण में अतिव्याप्ति 
दोप आता है। अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असंभव-इन तीन दोष- 
रहित लक्षण द्वारा गुरु को पहिचानना चाहिये | जो दया नहीं पालते, 
जो डद्देशिक आहार लेते हैं उनकी तो बात ही नहीं है; किंतु बाह्य से 
दया पालन करना भी रूचा लक्षण नहीं है । रागरहित आत्मा के भान 
बिना सब व्यर्थ है । 

मुनि को दया के परिणास आते हैं, किंतु दया से पर जीव नहीं 
वचता। सम्प्रदाय की रूढ़ि अनुसार दया के लक्षण से गुरु माने तो 
वह ठीक नहीं है । जिसके लिये उद्देशिक आह्वार बने उसका तो व्यव- 
हार भी सच्चा नहीं है; किंतु जो वाह्मय से दया ओर त्रह्मचर्यादि का 
' पालन करता है उसकी यह वात है | वाह्म त्रह्मचय से मुनि का लक्षण 
माने तो अतिव्याप्ति दोष आता है। अन्य मत वाले भी वाह्म त्ह्मच्य 
का पालन करते हैं; इसलिये वह सच्चा लक्षण नहीं हैँ । जिसे ज्ञाता- 
हृष्टा का भान है ओर २८ मूल गुणों का पालन करता दे वह मुनि 
है । एपणा समिति में दोष लगाये तो २८ मूलगुण में दोष है। 

मुनित्रत घार अनन्तवार ग्रीवक उपजायों | 
पै निज आतमज्ञान बिना सुख लेश न पायो ॥ 
अनंतबार मुनित्रत धारण किया, किन्तु आत्मक्षानफे विना सुख 

प्राप्त नहीं कर सका; इसलिये बाह्य शुभभावसे गुरुकी परशज्ञा करे तो 
बह सच्ची परीक्षा नहीं हे । 


श्ज्प मानमा्ग प्रकाशक की शिस्सें 
निश्चय समिति ओर व्यवहार समिति, निश्यय गुप्ति और व्यवहार 
गुप्ति-ऐसे दो प्रकार है | शुद्ध स्वभावमें लीनता दी निश्चय गुप्ति ई 
ओर वी निश्चय समिति है | आत्मामें लीन न दो, दस समय जो 
झुभराग आता | और अशुभसते बचता ? बढ व्यवद्धार सुब्ति दे 
ओर शुभमें प्रवृत्ति दो बहू व्यवद्धारसमिनि है। गुरूफे स्वरूपकी पहि- 
चान नहीं है ओर उनकी भक्ति करके थम मानता दे बढ़ मिथ्यास्रि द 
गुरु का स्वरूप समझे बिना गुरु मानना वह अज्ञान है | 
अब, जैन सम्प्रदायमें जन्म लेकर कुछ जीव आज्ञानुसारी द्वोते 
हैं। परीक्षा बिना सम्यस्द्रष्टि नहीं हुआ जाता । यद्द हमारे गुरु ४, 
ऐसा कहकर उनकी भक्ति करता है, किन्तु साथुके स्वरूपकी उसे सबर 
नहीं हू। आत्मभान द्वोने के पश्चात्‌ मुनिदशामें भी व्यवद्वार आता 
है । व्यवहार आता दी नद्ीं--ऐसा माने तो वह मिश्यादेष्टि है ओर 
कोई परीक्षा करता भी हूँ तो--“यद मुनि दया पालते है”+ऐसा 
मानकर उनकी भक्ति करता है। मुनि ४६ दोष रहित आदर लेते हैं; 
उसमें पाँच समिति के भाव आश्रव हूँ | २८ मूल गुणमें जो समिति 
है वह आश्रव है अतः हेय हैँ । निर्विकल्प आनंददशामें लीन द।ना वह 
निश्चय समिति है | ओर वह संवर निजंरा हैं, उपादेय है । 
समिति तो आंख है । अपने लिये बनाया हुआ आद्दारादि 
मुनि नहीं लेते । ऐसा जो न लेने का भाव है वद झुभभाव है, धर्म 
नहीं है । मुनिके निश्चय ओर व्यवहार दोनों होते हैं। चोथे गुणस्थान 
से निश्चय ओर व्यवहार दोनों होते हैं । श्रावक्रोंके व्यवहार और 
मुनियों के निश्चय होता है--ऐसा अज्ञानी मानते हैं, किन्तु वह भूल 
है । देह, मन, वाणीसे रहित और रागसे मी रहित आत्मामें निर्वि- 
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कल्प अनुभव सहित अतीतिका होना सो सम्य्दशन है; वह निश्चय 
है और जो राग आता है वह व्यवहार है। दोनों का ज्ञान होना 
आवश्यक है | अज्ञानी जीव दया पालनके परिणामोसे और निर्दोष 
आहार से मुनिपनेकी परीक्षा करता है, किन्तु वह ठीक नहीं है। 
सस्यपदर्शन-ज्ञान-चारित्रकी एकता वह मुनिपता है । बाह्मसे परीक्षा 
करना यथाय नहीं है । परीक्षा विना मान लेना अ्ज्ञान है। निश्चय 
और व्यवहारक्े. भान बिना सम्यग्दर्शन नहीं है, सम्यग्दर्शनके बिना 
सम्बण्झान नहीं है; सम्यग्दशन और ज्ञानके विसा चारित्र और ध्यान 
नहीं है, ध्यानके विना केवलज्ञान नहीं है । 

तीथकर देच कहते हैं कि परीक्षा किये विना मानना बह सिश्या- 
त्व है। यहाँ तो सच्चे भुनि की बात है। भावलिंगी मुनिक्रो निर्दोष 
आइार लेने का विकल्प उठता है वह राग है, चारित्रका दोष है, 
आश्रव हे । शुद्ध आहार न होने पर भी “आहार शुद्ध है?--ऐसा 
कहना वह भूठ है । मूनि को ध्यान आजाये कि यह दोष युक्त आहार 
है, तो नहीं लेते | अश्ुभसे निवृत्ति बह व्यवहार गुप्ति है । उय्रवहार 
शुप्ति आश्रव हे; ओर निश्चय सुप्ति संवर ई--ऐसा अच्छी तरह 
समभतना चाहिये । कोई कद्दे कि निश्चय सम्यग्दशोन सातवें गुणस्थान 
में दोता है तो वह भूल है। निश्चय सम्कदर्शन चौथे गुणस्थानसे 
दीता है; तत्पश्चात्‌ मुनिपना आता है। भुति पंच समितिका पालन 
करते हैं। ब्रह्मचय से भुनि की परीक्षा करे वो वह भी सच्ची परीक्षा 
नहीं दूँ । त्द्धाचर्यका पालन करके जीव अनंतवार चबवें ग्रेवेयक में 
गया हे । 


कि 


त्‌कृ 
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दू हँ--गक निश्चयत्रत ओर दूसग व्यवहारत्रत। 


१८० मात्षमात प्रकाशक की छिरोें 


आमने स्वभावसे च्युत दोझर पॉच महात्रतके परिणाम आये वह निश्चय 
से हिंसा है; किन जिसे आत्मा का भान दो उसके अर्टिसाके शुभ नाव 
को व्यवद्वारस अर्दिसा कदते हैँ | दमारे मुनि वस्त्र, घन आदि नहीं 
रखते, सकल मूलगु्णोका पान करते; अपने लिये पुस्तक नहीं खरी- 
दुते,--ऐसे ऐसे शुभ परिणाम भी आश्षव ४ । उनके द्वारा मुनि की 
परीक्षा करे तो वह परीक्षा सच्ची नहीं दे । 

पुनश्च, उपबास, अथवा बत्तिपरिसंख्यानादि नियमसे मुनि 
की परीक्षा करे तो वढ़ भी यवाथ नहीं है। जीवने अनेकों बार ऐसे 
उपवासादि किये हैं। शीत-ताप सदन करना बद्र मुनिपना नहीं दे। 
अंतर का अनुभव मुनिपना है । उसकी परीक्षा अज्ञानी नहीं करता। 
ओर कोई मुनि तीत्र क्राधादि करे तो वह व्यवहाराभासमें भी नहीं 
आता; किन्तु कोई-मुनि वाद्य क्षमाभाव रखता हो और उसके द्वारा 
परीक्षा करें तो वह भी सच्ची परीक्षा नहीं है । दूसरों को उपदेश देना 
मुनि का लक्षण नहीं है; उपदेश तो जड़की क्रिया है, आत्मा उसे नहीं 
कर सकता । ऐसे वाद्य लक्षणों से मुनिकी परीक्षा करता है वह 
यथाथ नहीं है; ऐसे गुण तो परमदंस आदि में भी होते हैँ. । दया पाले, 
उपवासादि करे--यह लक्षण तो मिथ्यादृष्टिमें भी होते हैं; ऐसे पुण्य- 
परिणाम तो जैन मिथ्यादृष्टि मुनियों तथा अन्य मतियोंमें भी दिखाई 
देते हैं; इसलिये उसमें अतिव्याप्ति दोष आता है। अतिव्याप्ति, 
अव्याप्ति और असंभव दोष रहित परीक्षा न करे वह जीव मिथ्या- 
दृष्टि है। शुभभावों द्वारा सच्ची परीक्षा नहीं होती । 

क्रोधादि परिणामों को दूर करना आत्माश्रित है | शुद्धपरिणाम 
शुभपरिणाम और जड़के परिणाम--इन तीनों की स्ववंत्रताकी खबर 


सातवाँ अध्याय श्प१ 


अज्ञानीको नहीं है | क्षुधा जड़की पर्याय है। अंतर सहनशीलताके 
परिणाम होते हैं वे जीवाश्रित हैं। जठराग्निरूप छुधा जीवके नहीं है। 
अनज्लानी मानता है कि मुझे क्षधा लगी है।- इच्छा-विभावपरिणाम 
जीवके हैं। सम्यकत्वीकों भी विभावपरिणाम आते हैं। वह समझता 
है कि मेरी निबलताके कारण वे परिणाम आते हैं, परके कारण नहीं 
आते | कोई जीव परकी दया पालता है; उस कथनमे परके शरीरकी 
क्रिया जड़के आश्रित है, ओर अपने में अनुकम्पाके परिणाम हुए थे 
जीवाश्रित हैं। आद्यारादि बाह्य सामग्रीका न आना वह जड़के आश्रित 
है और रागकी मन्दता होना वह जीवाश्रित है--इसप्रकार जिसे 
जीवाशित और पुद्नलाअित भावोंकी खबर नहीं है वह मिथ्यादष्टि है। 

उपवासम रागकी मन्दता दोना वह जीवाश्रित है और खाद्य- 
पदार्थाका न आना बह जड़ाश्रित है; क्रोधके परिणामोंका होना वह 
जीवाश्ित द ओर आँखें ल्ञाल हो जाना जड़ाश्रित है; उपदेश वाक्य 
जड़के आश्रित हैं ओर उपदेश देने का भाव जीवके आश्रित है ।-- 
इसप्रकार जिसे दोनों के भेदज्ञानकी खबर नहीं है वह सच्ची परीक्षा 
नहीं कर सकता। चैतन्य और जड़ असमानजातीय पर्यायें हैं। जड़ 
की पर्याय मुझसे होती है--ऐसा अज्ञानी मानता है। वह असमान 
जाति मुनि प्योयर्मे एकत्व बुद्धिसे मिथ्याद्रष्टि दी रहता है। 


मुनि का सचा लक्षण 


अब, मुनिकी सच्ची परीक्षा करते हैं। मुनिके व्यवहार होता 
अवश्य है, किन्तु उससे उनकी सच्ी परीक्षा नहीं होती ।सम्यर्दर्शन- 
शान-चारित्रकी एकतारूप मोक्षमार्ग ही मुनिका सब्या लक्षण है | यहाँ 


सातवाँ अध्याय १८३ 


धर्म नहीं है। अज्ञानी जीव उसमें भल्ला मानकर सेवा करता है। गुरु 
की भक्ति अनुरागी होकर करता है ।--इसप्रकार उसकी शक्ति का 
स्वरूप कहा। 

८ >८ भ< 


[ फाल्युन शुक्ला १३ ग्रुरुवार, ता० २६-२-५३ ] 
अज्ञानी की शाखतर भक्ति सम्बन्धी भूल 


अब अज्ञानी की शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते हैं । 

कोई जीब तो, यह केवलीभगवानकी वाणी दै, केवली भगवान 
के पूव्यपने से उनकी वाणी भी पूज्य है--ऐसा मानकर उनको भक्ति 
करते हैं। आत्मा और जड़की भिन्‍नताका तथा सात तत्त्वोंके प्रथक्त्व 
की खबर नहीं है, मात्र वाणी की भक्ति करप हैं तो वह पुरयपरिणाम 
दे, धर्म नहीं हे । 

पंचासर्तिकाय गाथा १७२ की टीका श्री अम्रतचन्राचाय ने 
निश्वचयाभासी और व्यवद्याराभासीका वर्णन किया है । पर्यायमें राग- 
हंप होने पर भी उसे प्रगट शद्ध सानले बह निश्चयाभासी है । देव- 
गुरु शास्त्रकी परीक्षा किये बिना शुभराग से धर्म माने वह व्यवद्वारा- 
भासी दे । जो जीव पर्यक्षा किये बिना वाणी को शुद्ध मानता है 
बह सिशथ्यादष्टि है । 

आर कोई इसप्रकार परीक्षा करता हूँ कि-हमारे शास्त्रों में राग 

मन्द करने को कहा दे; किन्तु शास्त्र ने तो राग रहित ज्ञानस्वभाक की 

प्रतीति करने को कहा है। राग का अभाव करने को कहा है उसे वह 
नहीं समझता । कपाय मंद करे वह पुस्य है, धर्म नहीं दे । 


सातवाँ अध्याय श्र 


धर्म नहीं है | अज्ञानी जीव उसमें भला मानकर सेवा करता है । गुरु 
की भक्ति अनुरागी होकर करता है ।--इसप्रकार उसको भ्रक्ति. का 
स्वरूप कहा। 
अं अं अं 
[ फाल्युन शुक्ला १३ गुरुवार, ता० २६-२-५३ ] 
अज्ञानी की शास्त्र भक्ति सम्बन्धी भूल 


अब अज्ञानी की शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते हैं । 

कोई जीव तो, यह केवलीभगवानकी वाणी है, केवली भगवान 
के पुज्यपने से उनकी वाणी भी पूज्य है--ऐसा मानकर उनकी भक्ति 
करते हैं। आत्मा ओर जड़की भिन्‍नताका तथा सात तत्त्वोंके प्रथक्‍्त्व 
की खबर नहीं है, मात्र वाणी की भक्ति करपे हैं तो वह पुएयपरिणाम 
है, धर्म नहीं हे । 

पंचास्तिकाय गाथा १७२ की टीका श्री अम्रतचन्द्राचाय ने 
निश्चयाभासी ओर व्यवद्याराभासीका वर्णन किया है । पर्यायमें राग- 
हं प होने पर भी उसे प्रगट शद्ध मानले वह निश्चयाभासी है । दव- 
गुरु शास्त्रकी परीक्षा किये बिना शुभराग से धर्म माने वह व्यवह्यारा- 
भासी है। जो जीव परीक्षा किये बिना वाणी को शुद्ध मानता है 
बह मिथ्याटष्टि है । 

आर कोई इसप्रकार परीक्षा करता है कि-हमारे शास्त्रों में राग 
सन्द करने को कहा है; किन्तु शास्त्र न तो राग रहित ज्ञानस्वभाव की 
प्रतीति करने को कद्दा है। राग का अभाव करने को कहा है उसे बह 
नहीं समझता । कपाय मंद करे वह पुण्य है, धर्म नहीं दे । 


श्यर मोक्ञमाग प्रकाशक की किरएणें 


एकताकी बात है, पूर्णताकी नहीं । चौथे, पाँचवें में सम्यग्द्शन तथा 
सम्यश्ज्ञान है | तत्मश्चात्‌ आगे बढ़े तो प्रथम सातवाँ गुशर्थान भावा 
है, फिर छट्टा आता है । स्वरूपमें अक्रषाय परिणति द्ंंती है वह 
निश्चयत्रत है और जो घुभपरिणाम आते हैं वह व्यवहार ब्रत है। 
चौथे गुणस्थानमें स्वरूपाचरण चारित्र है। देवादिकी श्रद्धा सम्यग्द- 
शेन नहीं है, शास्त्रोंका अध्ययन सम्यरज्ञान नहीं हे, ओर २८ भूत 
गुणोंका पालन बह सम्यकचारित्र नहीं है, वह सब व्यववहार है। 
अष्ट सहस्रीमें कहा है कि परीक्षा करके देवादिकी आज्ञा भान 
वह सम्यकत्वी है | जिसप्रह्वार व्यापारी कोई वस्तु खरीदते समय 
परीक्षा करता है, उसीग्रकार यहाँ उपादान-निमित्त, स्वभाव-विभव, 
द्ृब्य-गुण-पर्याय आदिका स्वरूप समझकर परीक्षा करना चाहिये। 
भान बिना सुनिपना लेकर, शुक्ल लेश्या करके जीव नववें ग्रवेयक 
तक गया है, तथापि धर्म नहीं हुआ; और आत्माका भान कर तो 
संदृक भी सम्यग्द्शन प्राप्त कर सकता है। ज्ञानी अपनी शक्तिके अठ 
सार ब्रत-तप करता है; हठ करे तो मिथ्याद्ृष्टि दो जाता है। मर्जि 
मागकी पहिचाव हो जाये तो मिथ्यादृष्टि रह द्वी नहीं सकता; किए 


भुनिका सच्चा स्वरूप न जाने तो सकी भक्ति कहाँ से होगी १.._नहीं 
हो सकती । 


जिसप्रकार सुबर्ण कसौटी करके लिया जाता है, उसीम्रकार 
धर्मकी कसौटी करना चाहिये | धर्मकी कसौटी न करे तो नहीं चल 
सक़ता । अज्ञानी सच्चे मुनिके अंतरकी परीक्षा नहीं करता और व्यः 
हार तथा शुभ क्रियासे परीक्षा करके, उनकी सेवा से भलाई मानती 

दल किन्तु परकी सेवा भत्ता नहीं होता; परकी सेवा का भाव पुण्य ३, 


सातवाँ अध्याय श्प३ 


धर्म नहीं है । अज्ञानी जीव उसमें भल्ला मानकर सेवा करता है। गुरु 
की भक्ति अनुरागी होकर करता है ।--इसप्रकार उसकी भ्रक्ति का 
स्वरूप कहा । 
ओर >् ८ 
[ फाल्मुन शुक्ला १३ गुरुवार, ता० २६-२-५३ | 
अज्ञानी की शासत्र भक्ति सम्बन्धी भूल 


अब अज्ञानी की शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते हैं । 

कोई जीव तो, यह केवलीभगवानकी वाणी है, केवली भगवान 
के पूव्यपने से उनकी वाणी भी पूछय है--ऐसा मानकर उनकी भक्ति 
करते हैं। आत्मा ओर जड़की भिन्‍नताका तथा सात तत्त्वोंके प्रथक्‍्त्व 
की खबर नहीं है, मात्र वाणी की भक्ति करये हैं तो वह पुएयपरिणाम 
है, ध्म नहीं है । | 

पंचास्तिकाय गाथा १७२ की टीकामें श्री अ्मृतचन्द्राचाय ने 
निश्चयाभासी और व्यवद्ाराभासीका वर्णन किया है । पर्यायर्मे राग- 
हंष होने पर भी उसे प्रगट शद्ध मानले बह निश्चयाभासी है| दृव- 
गुरु शास्त्रकी परीक्षा किये बिना शुभराग से धर्म माने वह व्यवहारा- 
भासी है । जो जीव परीक्षा किये बिना वाणी को शुद्ध मानता हे 
बह मिथ्यादष्टि है । ह 

ओर कोई इसप्रकार परीक्षा करता है कि-हमारे शास्त्रों में राग 
मन्द्‌ करने को कहा है; किन्तु शास्त्र ने तो राग रहित ज्ञानस्वभाव की 
प्रतीति करने को कहा है। राग का अमाव करने को कहा है उसे व्‌ 
नहीं सममता । कषाय मंद करे वह पुण्य है, धर्म नहीं है। .. .. 


१८४ मोक्षमाग प्रकाशक की किरोें 


पुनश्च, हमारे शास्त्रों में जैसी दया है वैसी दया अन्यत्र नहीं 
हे-ऐसा वह कहता है; किंतु परकी दया जीब नहीं पाल सकता | पर 
की दया पालने का भाव पुण्य है, धर्म नहीं है-ऐसा शास्त्र कहते हैं। 
अज्ञानी उसे नहीं समझता । अपनी पर्याय में राग की उत्पत्ति न होना 
सो अहिंसा है। परकी दया का भाव निश्चय से हिंसा है | 


“जियो और जीने दो”-ऐसा अज्ञानी कहते हैं ।किसीका जीवन 
किसी पर के आधीन नहीं है | शरीर या आयु से जीना वह आत्माका 
जीवन नहीं है | अपनी पर्याय में पुस्य-पाप के भाव स्वभाव की दृष्टि 
पूर्वक न होने देना ओर ज्ञाता-दृष्टा रहना उसका नाम जीवन है। 

जैन आत्मा का स्वरूप है! जैन शास्त्र पर की दया पालन करने 
को नहीं कहते । अज्ञानी कहते हैं कि निगोद में अनंतानंत जीब है, 
दो इन्द्रियादि भी अनेक जीव हैं, उनकी दया पालना चाहिये; किन्तु 

वह भूल है। जगत्क्ता इश्वर की मान्यतावाला जीव जिसम्रकार मिथ्या- 
दृष्टि है, उसी प्रकार पर जीवों की पर्याय को अपने शुभराग के आधीन 
माननेवाला परकी पर्याय का कर्ता होता है; वह भी ईश्वर को जगव 
कर्ता माननेवालों की भाँति मिथ्यादृष्टि है। 

कोई प्रश्न करे कि-देखकर चलने को तो कहा है न ? तो कहते 
हैं कि शरीर की पर्याय मुझसे होती है-ऐसा मानना वह मिशथ्यात्व 
शल्य है। जड़ की पर्याय जड़ से होती है, तथापि आत्मा के ध्यान 
पूर्वक शरीर की ऐसी क्रिया कहाँ और शरीर को ऐसा रखूँ तो जीव 
बच जायें--ऐसा मानने वाला जैन नहीं है । यदि आत्मा की इच्छा 
से शरीर में कार्य हे ना हो तो रोग मयों आता है ? आत्माकी इच्छासे 
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परीर की क्रिया होती हो तो वह पराधीग हों जाये। कोई पदाये दूसरे 
पदावे की किया नहीं कर सता । अपने ज्ञानानंद स्वभाव के भान- 
पूर्वक राग न होने देता तथा राग रहित लीनता करना वह अहिसा 
और दया है, और ऐसे भानपूर्वक दूसरे प्राणियों को दुःख न देने का 
भाव सो व्यवहार दया हे, बह पुस्यास्तत्र हल | आत्मा पर जीब की 
पर्याय का तथा शरीर, मन, वाणी की पर्याय का कर्ता नहीं है। यदि 
जड़ की क्रिया आत्मा से दो तो जड़ के छू ओर शुर ने क्‍या किया 
जगत को अनेकान्त तत्त्व की ख़बर नहीं है। आत्मा में जड़ नहीं है 
और जड़ में आत्मा नहीं है।-इस प्रकार जिसे अनेकान्त की खबर नहीं 
दे और वाद्य में दया मानता है वह मिथ्यादृष्टि है। 

ओर वह ऋदता दे कि हमारे शाल्षों में च्मा का कथन है; तो 
जन्‍्य मत के शाज्धों में भी क्षमा का कथन है। वेराग्य और क्षमा 
शाल्षों को पहिचानने का लक्षण नहीं हे। फिर कहता है कि हसारे 
शा््रों में शील पालने तथा संतोष रखने को कहा है, इसलिये हारे 
शात्र ऊँचे हैं; तो वैसे शुभ परिणाम रखने को तो अन्य मत के शास्त्रों 
में भी कहा है; इसलिये वह लक्षण सच्चा नहीं दे। पुनश्च, इन सं 
में त्रि्ञोकादि का गम्भीर निरूपण है, ऐसी उत्क्ठता जानकर उनकी 
भक्ति करता है| अब, जहाँ अनुमानादि का प्रवेश नहीं है वहाँ सत्य- 
असत्य का निर्णय कैसे हो सकता है ? इसलिये इसप्रकार तो सच्ची 
परीक्षा नहीं हो सकती | 

- जैन शा््ों का सचा लक्षण 

यहाँ जैन शास्त्रों में तो अनेकान्तरूप सच्चे जीवादि तत्वों का. 

निरूपण है। शरीर में आत्मा का अभाव है, आत्मा में शरीर का ; 
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अभाव है; कम का आत्मा में अभाव है, आत्मा का कम में अभाव है; 
ऐसा कथन अनेकान्त स्वरूप शास्त्र में होना चाहिये । शरीर जड़ है, 
वह आत्मा से नहीं चलता । शरीर आत्मा से प्रथक है तो उसकी क्रिया 
भी एथकू है - इसप्रकार ज्ञानी अनेकान्त द्वारा शास्त्रों की पहिचान 
करता है। शरीर में रोग आये वह जड़ की पर्याय है, & थ होना वह 
आश्रव है; जड़ की पर्याय में आश्रव का अभाव और आभ्रव में जड़ 
का अभाष है - ऐसा माने वह अनेकान्त है। में जीव हूँ और दूसरे 
अनन्त जीव तथा अनंतानंत पुद्गल में नहीं हूँ, अर्थात्‌ पर की पर्योय 
मुझसे नहीं है और मेरी पर्याय पर से;-ऐसा अनेकान्त है। अज्ञानीं 
मानता है कि पर जीव के बचने से मुझे पुण्य होता है, और मुझे शुभ 
भाव हुआ इसलिये पर जीव बच गया; किन्तु ऐसा मानने से अनेकाः्त 
नहीं रहता । परजीव की पर्याय पर में है और शुभ माव स्वतंत्र तुममें 
है; दोनों को स्वतंत्र समझना चाहिये । भगवान को प्रतिमा के कारण 
शुभ भाव माने तो एकान्त हो जाता है। शुभ भाव हुआ इसलिये 
मन्दिर वन गया, तो एकान्त हो जाता है ! जैन शास्त्र सात तत्वों को 
प्रथक रूप बतलाते हैं। जीव है इसलिये अजीब है - ऐसा नहीं है । 
शुभ परिणाम हैं इसलिये अजीव की पर्याय होती है - ऐसा नहीं है। 
पाप के परिणाम हुए इसलिए पर जोब मर गया - ऐसा नहीं दै। 
पापपरिणाम जीब में होते हैं, और पर जीव प्रथक्‌ तथा स्वतंत्र है ! 
उमास्वामी महाराज सात तत्वों की श्रद्धा को सम्यग्दर्शन कहते हैं। 
जीच में अजीवादि छद्द तत्वों का अभाव है। अजीब में जीवादि छद 
तत्वों का अभाव है। पाप-परिणाम अपने में होते हैं और परजीब 
डसके अपने कारण मरता है। और अपने शुद्ध स्वभाव के आश्रय से 


कक 
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प्रगट होनेवाली शुभा-शुभ-रहित संवर पर्याय शुद्ध है । पुरप से संचर 
माने तो आस्रव ओर संवर एक हो जायगें। ऐसी परीक्षा किये बिना 
शास्त्र की भक्ति करे तो पुण्य है; उससे जन्म-मरण का अन्त नहीं 
आता। एक में दूसरा तत्व नहीं है। में त्रिकाली ज्ञायक तत्व है ओर 
संबर-निजरा पर्याय है। त्रिकाली द्रव्य सें पयोय नहीं है और पर्याय 
में त्रिकाली द्रव्य नहीं है एसा समझता चाहिये । 
पिमित्त के कारण नेमित्तिक नदीं है । शास्त्र के कारण ज्ञान हुआं 
-ऐसा नहीं है; ओर ज्ञान हआ इसलिये शास्त्रको आना पड़ा-ग्सा भी 
नहीं है । दासों पर्यायें घिन्ल-भिन्न हैं; एक सें दसरी का अध्ाव ह। 
-ऐसी परीक्षा नहीं है ओर बिना समके शास्त्रक्ती सक्ति करे तो धर्म 
नहीं है | शास्त्र का लक्षण दया वैराग्यादि मानने से अतिव्याप्ति दोप 
आता है; क्‍योंकि बसे परिणाम करना तो अन्य मत के शास्त्रों में भी 
। है। अनेकान्तरूप सच्चे जीवादि तत्वों का निरूपण-वह शास्त्र 
का लक्षण है । 
ओर दि्व्यथ्वनि से तथा शास्त्रों .में सच्चा रत्लत्रयरूप सोक्षमाग 
कहा है। व्यवहार रत्नन्नय अपूर्ण दशा में आता है, किन्तु वह सच्चा 
सोक्षमाग नहीं है | ज्ञान स्वभावी आत्या की प्रतीति, स्वसंवेद्न ज्ञान 
और राग रहित रमणता को मोक्षमार्ग कहते हैं । जिस प्रकार अरिहंत 
का लक्षण वीतरागवा और केवलज्ञान है. किन्तु वाह्य समवशरणादि 
लक्षण नहीं है; उसी प्रकार मुनि का. लक्षण सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र 
की एकता है,,किन्तु शरीर की नग्न दशा सच्चा लक्षण नहीं है । उसी 
प्रकार शास्त्र का लक्षण नवतत्वों को भिन्नता ओर सच्चा रत्नत्रयरूप 


मोक्षमाग है, किन्तु दया-दानादि की प्ररूपणा वह शास्त्र का लक्षण 
नहीं हे। 
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लक्षण उसे कहते हैं कि जो उसी पदार्थ-में हो और अन्यत्र न 
हो | हमारे भगवान के पास देव आते हैं वह सच्चा लक्षण/नहीं है | 
अनंत चतुष्टय प्रगट हुए उस लक्षण से अरिहंत की पहिचान होती है। 
कोई शास्त्र कहे कि पहले व्यवहार और फिर निश्चय आता है, तो 
उस शास्त्र का सच्चा लक्षण नहीं है | व्यवह्यर परिणाम राग है, और 
निश्चय अराग परिणाम है। राग से अराग परिणाम का होना माने 
तो एकान्त हो जाये । इसलिये धवला, समयसार, इशष्टोपदेश आदि 
सच्चे शास्त्रों में एक ही बात है। मुनि के २८ मूलगुण हैं इसलिये 
आत्मा की शुद्धता बनी रहती है- ऐसा नहीं है । आश्रव और संवर 
निज रा प्थक्‌-प्रथक्‌ हैं | --इसप्रकार परीक्षा करना चाहिये | 

अज्ञानी जीव परीक्षा किये बिना शास्त्रों को मानते हैं। आत्मा 
का मोक्षमार्ग पर से नहीं होता, और न दया-दानादि से होता है। 
शुद्ध चिदानन्द आत्मा की श्रद्धा, ज्ञान और लीनता से मोक्षमाग्ग द्ोता 
है। जो सच्चा रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग वतलाये उस शास्त्र का सच्चा 
लक्षण है। चारों अनुयोग ऐसा बतलाते हैं कि एक तत्त्व के कारण 
दूसरा तत्व नहीं है। व्यवहार से निश्चय नहीं है ओर निश्चय से व्य- 
वहार नहीं है--ऐसा जो नहीं मानता वह शास्त्र का भक्त नहीं है । 
कुम्हार आये तो घड़ा हो ऐसा माननेवाला मिथ्यादृष्टि है। कुम्हार 
जीव द्रव्य है, घड़ा पुदगल की अवस्था है; एक के कारण दूसरे की 
पर्याय नहीं है। जो अनेकान्त रहस्य से जैन शास्त्रों की उत्क्ष्टता को 
नहीं पहिचानता वह मिथ्याहट्रि है । 

मिट्टी में चूने का अंश दो तो उस मिट्टी के सारे बतेन गम करने 
से दृट जायेंगे। जिसे मिट्टी ओर चूने की भिन्‍नता का ज्ञान नहीं है 


सातवाँ अध्याय १८६ 


उसके सब बतन टूट जाते हैं। उसी प्रकार अनेकान्त तत्वों में भल् रह 
जाये ओर एकान्त दो जाये तो सब भल दो होती दै। देव, गुरु और 
शास्त्र क कि पत्येक तत्व पृथक है, तथा शुद्ध आत्मा के आश्रय 
से वीतरागता होती है; इसमें कहीं भूल अथवा विपरीत अभिप्राय 
रह जाये तो मोक्षमार्ग नहीं होता। --इसप्रकार शास्त्र भक्तिका स्वरूप 
कहा । | 

--इसमग्रकार उसे देव-गुरु-शास्त्र की प्रतीति हुई है इसलिये वह 
अपने को व्यवहार सस्यक्त्व मानता है, किन्तु निश्चय प्रगट हुए बिना 
व्यचहार कैसा ? अरइंतादि का सच्चा स्वरूप भाषित नहीं हुआ है इस 
लिये प्रतीति भी सच्ची नहीं है ओर सच्ची प्रतीति के बिना सम्यकत्व 
की भी प्राप्ति नहीं है; इसलिये वह मिथ्याद्ृष्टि ही रहता है । 


दे 


हे के 

तलारथश्रद्ान की अय्यार्थता 

उसास्वासी महाराजने तस्‍्त्वार्थ सूत्रकी र्वना की है। उसमें 
“तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यगशनम” सूत्र है | उसमें तत्त्वन्‍नभाव,औ र अथ 
पदार्थ, ( द्रव्य, गुण, पर्याय )। पदार्थके ( अर्थात्‌ दृव्य, गृण, पर्याय 
के ) भावका यथार्थ भासत द्वोना वह निश्चय सम्यग्द्शन है। वहाँ 
व्यवहार सम्यग्द्शनकी बात नहीं है। इसलिये जो सात तत्त्वोंकी 
भिन्न-भिन्न यथार्थ रूपसे श्रद्धा करता है उसे सम्यग्दशेन होता है। 
जीवका स्वभाव ज्ञायक शुद्ध चिदानन्द है, राग और शरीरसे भिन्न है। 
शरीर, कर्म आदि अजीब हैं और अजीवका स्वभाव जड़ है। पुए्य- 
पापके परिणाम आश्रव हैं, ओर उसका स्वभाव आकुलता है। मेरा 
स्वभाव अनाकुल आनन्द है। विकार में अटकना वह बंध है। आत्मा 
की शुद्धि अर्थात्‌ यथार्थ रुचि, ज्ञान और रमणवा वह संवर-तत्त्व है। 
शुद्धिकी वृद्धि होना बह निजरा तत्त्व है ओर सम्पूर्ण शुद्धि वह मोक्ष 
है | सात तत्त्वोंमें जीव ओर अजीब द्रव्य हैं; आश्रव, बंध, संयर, 
निर्जरा और मोक्ष-यह पर्याय हैं ।--इसग्रकार सात तत्त्वोंके यथा 
ओर प्र॒थकू-पुथक्‌ भाषका श्रद्धान और भासन होना वह सम्यर्दर्शन 
ओर सम्यग्ज्ञान दे । अज्ञानीको ऐसा श्रद्धान और भासन नहीं होता | 

सुनिका शुभराग निमित्तमात्र है, मुनि वास्तव शाख्रके कर्ता 
नहीं हैं। घुमराग आता है वह आश्रय है, उसे मुनि जानते हैं। मुनि 
द्ारा शाल्षक्री रचना हुई--ऐसा कहना वह निर्मिचका कथन हे । 
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शास्त्रोंम जैसे जीवादि तत्त्व लिखे हैँ उसीप्रकार अज्ञानी स्वयं सीख 
लेता है; वद्दीं उपयोग लगाता है ओर दूसरों को उपदेश देता दै। क्रितु 
स्वयंको तत्त्वोंका भाव भासन नहीं है, इसलिये सम्यक्त्व नहीं होता । 
भर >८ ओ< 
[ फाल्गुन शुबला १४ शुक्रवार ता० २७-२-५३ ] 
अब कदाचित्‌ कोई शास्त्रानुसार सात तत्त्वोंकी श्रद्धा करके शास्त्र 
भें लिखे अनुसार सीख ले, शास्त्र क्या कहते हैं उसमें उपयोग लगाये, 
दूसरों को उपदेश दे किन्तु जीव-अजीवादिके भावकी उसे खबर नहीं 
है, तो भाव भासनके विना तत्त्वाथश्रद्धा कहाँ से होथी ? नहीं हो 
सकती । भाव भासन किसे कहते हैं वह यहाँ कहते हैं । 
भावभासनक। दृष्टान्ससहित निरूपण 
जिसप्रकार कोई पुरुष चतुर होने के द्ेतु संगीत शास्त्र द्वारा स्वर, 
ग्राम, मूच्छेना और तालके भेद तो सीखता है, किन्तु स्वरादिका स्व- 
रूप नहीं जानता, ओर स्वरूपकी पहिचानके विना अन्य स्व॒रादिकों 
अन्य स्व॒रादिरूप मानता है; अथवा सत्य भी माने तो निर्णय पूबेक 
नहीं मानता; इसलिये उसमें चठुरता नहीं होती। उसीग्रकार कोई 
जीव सम्यरदर्शन प्राप्त करने के लिये शास्त्रमं से जीब-अजीबका 
स्वरूप सीख लेता है, किन्तु आत्मा ज्ञानस्वभावी है, पुएय-पाप आश्रव 
हैं; उन सबका निणेय अपने अंतरसे नहीं करता । शास्त्रसे सीखता 
है, किन्तु में ज्ञायक स्वरूप हूँ, पुस्य-पाप विकार है, शरीर अजीव 
है, आत्माके आश्रयसे शुद्धता प्रगट हो वह संवर-निर्जेरा है;--इस- 
प्रकार निर्णयपूवेक नहीं समझता वह व्यवहाराभासी है। वह अन्य 
तत्त्वोंकी अन्य तत्त्वरूप मान लेता है, अथवा सत्य माने तो वहाँ 
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निर्णय नहीं करता; इसलिये वह मिथ्यादृष्टि है। जो सत्य न माने 
उसकी बात तो ऊपर कही जा चुकी है, किन्तु सत्यंको जो निरशेय 
किये बिना माने उसे भी सम्यर्दर्शन नहीं होता | सम्यर्द्शनके विना 
चारित्र, तप या ब्रत नहीं होते । यहाँ तीन बातें कही हैंः-- 
(१) देव-गुरु-शास्त्रकों बिना समझे रूढीसे माने तो वह भूल है। 
(२) तत्त्वोंका ज्ञान नहीं करता वह मिथ्यादृष्टि है| 
(३) तत्त्वोंको रूढीसे या शास्त्रसे माने किन्तु अन्तरमें भावभासन 
नहीं है - मिश्चय नहीं हे वह मिथ्याहृष्टि है। 
हाँ, जिसे सावभासन नहीं है उसकी वात चलती है। मदिरा 
पिया हुआ व्यक्ति जिसप्रकार कभी माताकों साता कहे तथापि वह 
पागल है, उसीग्रकार मिथ्यादृष्टि जीव नव तत्त्वोंके नाम बोले, किन्तु 
में जीव हूँ, विकारादि अधम है, में उससे रहित शुद्ध हूँ-ऐसा निश्चय 
नहीं है इसलिये उसे धर्म नहीं दोता | पुनश्च, जिसप्रकार किसी ने 
संगीत शास्त्रादिका अध्ययन न किया हो, किन्तु यदि बह स्वरादिके 
स्वरूपको जानता है तो वह चतुर ही है। उसीग्रकार किसी ने शास्त्र 
पढ़े हों अथवा न पढ़े द्ों, किन्तु यदि उसे जीवादिका भावभासन है 
तो वह सम्यम्दष्टि ही है| पुएय-पाप दुःखदायक हैं, अधर्म हैं; राग- 
रहित परिणाम शांतिदायक हैं; में शुद्ध ज्ञायक हूँ और शरीर, कर्मादि 
अजीब हैं;--ऐसा भावभासन हो तो वह सम्यग्दृष्टि ही है । कदाचित्‌ 
वर्तेमानमें शास्त्रोंका बहुत अध्ययन न हो, तथापि वह सम्यम्टृष्टि दी है। 
जैसे--हिरन रागादिका नाम नहीं जानता, किन्तु रागका स्व- 
रूप पहिचानता दै; उसीग्रकार तुच्छ बुद्धि जीव जीवादिके नाम नहीं 
जानदा, किन्तु उनके स्वरूपको पद्दिचानता है | किसी जंगलमें . रहने 
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वाले व्यक्तिको भारी सम्पत्ति मिल गई हो; तो बहू उसकी संख्या नहीं 
जानता किन्तु यंद जानता है कि अपार सम्पत्ति है; उसीप्रकार तियच 
जीव आत्माका नाम, संख्या आदि न जाने, तथापि उसके अंतर में 
भावभासन हो तो वह सम्यक्त्वी है। तत्त्वाथश्रद्धानफो सम्यर्दर्शन 
कहा है । उसे नवतत्त्वोंके नाम नहीं आते किन्तु उनका स्वरूप सम- 
भता है। में जीव॑ ज्ञायक तत्त्व हूँ, शरीरादि पर-अजीव हैं, वे 
सुभमें नहीं हैं | पुएय-पाप तथां आश्रव-बंधके भाव बुरे हैं और 
संवर-निज रा-मोक्षके भाव भल्तें हैं । इसप्रकार चार वालों में सात 
तत्त्वोंका भासन हुआ है; उसे पूवकालमें ज्ञानका उपदेश मिला दें । 
तियच आदि भाव भासनका वतमान पुरुषार्थ करते हैं, उसमें पूर्व 
संस्क्रारादि निभित्त हैं। सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र भले भाव हैं आदि 
प्रकार से भाव भासन है, उसमें देव-गुरु-शास्त्रका स्वरूप ओर संबर 
निर्जराका स्वरूप आजाता है। 

कई जीव मात्र नवतत्त्वोंके नाम रट ले किन्तु अंतर्निणय न 
करे तो बह मिथ्यादृष्टि है। यत्नपूवंक चलने को निश्चय समिति मान 
लेता है । चलना तो जड़की क्रिया है ओर अंतर में शुभभाव हं।ना 
5६ व्यवहार समिति है; ओर अंतरम रागरद्दवत झुद्ध परिणति होना 
चह निश्चय समिति दै;--ऐसा जिसे भावभासन नही' है, वह कदा- 
चित मात्र शब्द रह ले तो भी,मिथ्याचष्टि है। 

अब, भावभासनमें! शिवभूति मुनि का दृष्टान्त देते हैं। वे आत्म- 
ज्ञानी धर्मात्मा मुनि थे; छट्टी-सातबीं भूमिकामें भूलते थे; जीवादिके 
नाम नहीं जानते थे। “सुपमापभिन्न?--ऐसी घोषणा करने लगे। 


गुरु ने “मा रुष मा ठुष” अर्थात्‌ राग-द्वेष मत करना,--स्वसन्मुख 
* १३ 
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ज्ञाता रहना ऐसा कह्दा था, लेकिन उसे वे भूल गये; तथापि उन्हें ऐसा 
भावभासन था । एकबार आहार लेने जारहे थे। सार्गमें एक स्त्री 
उड़द्‌की दाल के छिलके निकाल रही थी । दूसरी स्त्रीने जब॒ उससे 
पूछा कि क्या कर रही है ? तब उसने उत्तर दिया कि “तुषमापमिन्न” 
करती हूँ। माष अर्थात्‌ उड़द और तुष अर्थात छिलका | उड़दकी दाल 
से छिलके अलग कर रही हूँ | मुनि को भान तो था द्वी कि में शुद्ध 
चिदानन्द हूँ, किन्तु विशेष लीनता करके वे वीतराग दशाको प्राप्त 
हुए। से सन, वाणी, देहसे भिन्‍न हूँ, राग 6 ष छिलके हैं उनसे रहित 
हूँ, ज्ञान स्वभावी हूँ;--उसी में विशेष लीनता करके वे- केवलज्ञानको 
प्राप्त हुए । यह सम्यग्दशेनके पश्चात्‌की बात है। शिवभूत मुनि जो 
शब्द बोले थे वे सेद्धान्तिक शब्द नहीं थे, किन्तु स्व-परके भानसहित 
ध्यान किया, इसलिये केवलक्ञान प्राप्त कर लिया । 

ग्यारह अंगका पाठी दो अथवा उम्र तपश्चर्या करे, तथापि जिसे 
आत्माका भान नहीं है वह मिथ्यादृष्टि है। और ग्यारह अंगका पाठी 
तो जीवादि के विशेष जानता है, किन्तु उसे अंतरंग भाव भासित 
नहीं होते इसलिये वह मिथ्याहृष्टि रहता है | अभव्यको नाम निक्षेपसे 
तत्त्वका श्रद्धान है, किन्तु भावनिक्षेपसे भावभासन नहीं है। जो जीव 
सांसारिक वातों में चतुराई बतलाता है, किन्तु धर्म में मूर्खता प्रगट 
करता दे उसे धर्मकी प्रीति नहीं दे; तथा यदि शास्त्रकी प्रीति हो, किन्तु 
भावभासन न हो तो वह भी मिथ्यादृष्टि है। 


जीव-अजीवतत्च के श्रद्धानकी अयथार्थता 
बीतराग शास्त्रों में जेसी जीवादि तत्त्वोकी बात है वेसी अन्यत्र 
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कहीं नहीं है। भगव्नान की वाणी के अनुसार आचार्यों ने शास्त्रोंकी 
रचना की है। समयसार, नियमसार पट्खण्ढागम आदि जैन शास्त्र 
हैं। उनमें कह्दे हुए त्रस-स्थावराद्रिप जीवके भेद सीखता है, गुण- 
स्थान, मार्गणास्थान के भेदों को पहिचानता है; जीव-पुद्गलादिके 
भेदों को और उनके वर्णादि भेदों को जानवा है, व्यवहार- 
शास्त्रोंकी बातें समझता है, किन्तु अध्यात्म शास्त्रोंमं भेदविज्ञानके 
कारणभूत तथा बीतरागदशा होने के कारणभूत जैसा निरूपण किया 
है वैसा नहीं जानता । आत्मा जड़ कर्तसे भिन्न है--ऐसा चैतन्य- 
स्वरूप अध्यात्म शास्त्रमें कहा है; व्यवद्दास्शास्त्रमें कमके साथ निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध कहा है। अध्यात्मशास्त्रमे ऐसा कद्दा है कि गुण- 
स्थान-मार्ग शास्थान जीवका मूलस्वरूप नहीं है। वीतरागद्शाका 
कारण जीव-द्रव्य है। अध्यात्मशास्त्रमें किस अपेक्षासे कथन है उसे 
नहीं समझता । 
आगम शास्त्रमें जीवका स्वरूप मार्ग णास्थान, गुशस्थान तथा 
वततसान पर्याय सहित कहा है, और अध्यात्म शास्त्रमें मुख्यतः मात्र 
शुद्ध कद्दा है। वतमान पर्यायकों गौण करके त्रिकाली शुद्ध स्वभावकों 
जीय कहा है; उसके स्वरूपकों अज्ञानी यथार्थ नहीं जानता; ओर 
किसी प्रसंग पर बेसा भी जानना पड़े तो शास्त्रानुसार जान लेता है। 
किन्तु अपने को अपने रूप जानकर उसमें परका अंश भी न मिलाना, 
तथा अपना अंश परमें न मिलाना--ऐसा सच्चा श्रद्धान नहीं करता । 
स्वयं अपने को नहीं जानता । में तो ज्ञायक चिदानन्द हूँ; कर्म-शरीर 
का अंश अपने में नहीं मानना चाहिये; शररीरकी क्रिया ुकसे द्ोती 
दे-ऐसा नहीं मानना चाहिये। आत्माकी इच्छा कम और शरीरमें 
कारयकारी नहीं है, ओर अपनी ज्ञानपर्याय शास्त्र में नहीं दै--ऐसा 
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भेदज्ञान नहीं करता | में इच्छा करता हूँ इसलिये परकी दयाका 
पालन होता है--ऐसा मानने से जीवका अंश अजीब में आजाता है। 
कर्मके उदय अनुसार जीवको रागादि करना पड़ता है ऐसा मानने भे 
अजीवका अंश जीवमें आजाता है| 
अब, कोई जीव तत्त्वों के नाम अध्यात्मशास्त्रानुसार जान ले, 
किन्तु ऐसा मान ले कि वाणीसे ज्ञान होता है तो वह मिश्याहृष्टि है । 
परसे सम्यग्दर्शन नहीं हे।ता, अपने आत्माकी श्रद्धासे देता है। में 
है इसहिये कर्म वंध होता है यह बात मिथ्या है। एक तत्त्वकों दूसरे 
में न मिलाये तो ठीक है, डिन्तु वैसी मिन्नता उसे भासित नहीं होती. 
इसलिय जीव-थजीत्रकी सब्ची श्रद्धा नहीं होती। जिसग्रकार अन्य 
मिथ्याहष्टि निधोर बिना पर्याय बुद्धिसे ज्ञातृत्वमें तथा वर्णादिकर्मे 
अहंबुद्धि धारण करते हें; ज्ञातृत्व हो वह भी में हूँ, शरीर वर्णादि भी 
में हूँ ओर रागादि भी में हूँ--इसप्रकार सबको एक मानता है; उसी 
प्रकार जैन कुलमें जन्म होकर ऐसा माने कि “में उपदेश देता हू 
अथवा शरीरको चलाता हूँ” तो बह भी जीव-अजीवकी एक करता 
है। उपदेश ओर शरीरकी क्रिया तो जड़की है, वह क्रिया आत्मा नहीं 
कर सकता; तथापि जो ऐसा मानता है कि वह मुभसे हुई है वह 
जीव-अजीवकी सच्ची श्रद्धा नहीं करता; इसलिये बद्द मिथ्यारष्टि है। 
८ ञ भ< 
[ फाल्युन शुक्ला १५ शनिवार ता० २८-२-५३ _] 
यहाँ व्यवहाराभासीका निरूपण होरहा है | जीवकी क्रिया 
जीवमें है ओर अजीवकी अजीवरम;--उसका जिसे भान नहीं है वह 
मिथ्याहष्टि हूँ | 
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जिसप्रकार अन्यमती जीव बिसा निर्णय किये बतमास अंशमें 

हृष्टि करता है ओर ज्ञातृत्व तया वर्णादिमें अहृंचुद्धि धारण करता है; 
उसीप्रकार जैन में जन्म लेकर ऐसा माने कि में ज्ञानवान हूँ ओर उप- 
देश भी देता हूँ; वह जीव ओर अजीबको एक मानता हूँ। ज्ञान 
आत्माश्षित है ओर उपदेश जड़ाश्ित--ऐसी उस ख़बर नहीं दे। 
पुनश्च, उपवासके सप्तय शररीरक्रा क्षीण होना अथवा सोजनका छूटना 
जड़को क्रिया है; तथापि उसे अपनी मानता है बह व्यवह्ाराभासी 
मिथ्यादष्टि है । दया-दानादिके तथा ज्ञानादिके परिणाम आत्माश्रित 
हैं ओर शरीरक्ो क्रिया जड़ाश्रित है; तथापि जो सब्॒क्रियाओं को 
आत्माश्नित मानता है वह मिथ्यादृष्टि दे । ज्ञानपर्याय, रागपर्याय 
ओर देहादि जड़क़ी पर्योय--सवकों वह एक मानता है। उपदेश मेंने 
दिया ओर राग भी मैंने किया--ऐसा वह मानता है। भगवान के 
पास जाने का शुभराग आत्माश्रित है, ओर शरीरका इलन-चलन, 
हाथ जुड़ना आदि पुद्गलाश्रित है; तथापि दोनों को एक मानता वह 
भूल है । ।$ 
ओर किसी समय शास्त्राठुसार सच्ची बात भी बनाये, किन्तु 

वहाँ अंतरंग निर्धाररूप श्रद्धान नहीं है। शरीर की ओर परजीबकी 
क्रिया मेरी नहीं है; ज्ञान ओर राग होता है वह जीव करता है-- 
ऐसी खबर नहीं है; अंतंरंग में शास्त्रानुसार श्रद्धान नहीं है । जिस- 
प्रकार नशेवाज व्यक्ति माता को माता भी कहे तथापि वह सयाना 
नहीं है, उसी प्रकार इसे भी सम्यम्दष्टि नहीं कहते । कोई शास्त्रों की 
बात कहे, किन्तु अंतर में श्रद्धान नहीं हुआ तो उसे सम्यग्हष्टि नहीं 
कहते । जीव ने इच्छा की इसलिये श॒ुद्ध आहार आया-ऐसी मान्यता 
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वाला जीव और अजीब को एक मानता है। सात तत्त्वोंमें उसे जीव- 
अजीब की प्रतीति का भी ठिकाना नहीं है। जिसप्रकार कोई दूसरेकी 
ही बात करता हो उसी प्रकार यह जीव आत्मा का कथन करता है; 
किन्तु में स्वयं ही आत्मा हूँ, पुस्यपरिणाम विकार है, और शररीरादि 
जड़ हैं--ऐसी भिन्नता उसे भासित नहीं होती । आत्मा से शरीर भिन्न 
है-ऐसा वह कहता है, किन्तु शरीर की क्रिया में नहीं कर सकता; 
शरीर से मेरा आत्मा बिल्कुल प्रथक्‌ है-ऐसा भाव अपने में नहीं 
बिठाता | जड़ की पर्याय प्रतिक्षण जड़ से होती है; अपने परिणाम 
प्रथक्‌ हैं ऐसे भिन्नत्व का भास नहीं होता इसलिये वह मिथ्यादष्टि है। 


ने मितिक क्रिया स्वतंत्र होती है, उसमें अन्य पदार्थ 
निमित्त मात्र हैं। 


पर्याय में जीव-पुद्कल के परस्पर निमित्त से अनेक क्रियाएँ होती 
हैं; उन सबको दो द्रव्यों के मेल से उत्पन्न हुई मानता है; में जीव हूँ 
इससे शरीर चलता है, इन्द्रियाँ हैं इसल्रिये मुझे ज्ञान होता है-ऐसा 
मानता है, किन्तु इन्द्रियाँतों निमित्त मात्र हैं--ऐसा नहीं जानता । 
निमित्त है इसलिये काय होता है--ऐसा मानता है। भाषा निकलती 
है वह नंेमित्तिक हे और उसमें रागी का राग निमित्त मात्र है। राग 
हुआ इसलिये भाषा निकलती है--ऐसा नहीं है। आँख, कान आदि 
इन्द्रियों के कारण ज्ञान हुआ माने वह एकत्वबुद्धि है। इच्छाके कारण 
द्ाथ चला और रोटी आदि के टुकड़े हुए--ऐसा वह मानता है। रसोई 
बनाते समय रोटी जल जाती है वह उसके अपने कारण जलती दे; 
तथापि रसोइन स्त्री ने ध्यान नहीं रकखा इसलिये जल गई--इत्यादि 
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मानना वह भ्रमण है। स्त्री तो निमित्त सात्र है, तथापि स्त्री का ध्यान 
न दोना ओर रोटी का जल जाना--इन दो क्रियाओं का होना एक 
जीव से मानना मूढ़ता है। पुदुगल की पर्योय अपने कारण होती दे 
तब दूसरे पदार्थ को निमित्त कद्दा जाता है। 
बालक के दाथ से काँचका गिलास गिरकर फूट जाये, वहाँ 
पुद्ल की पर्याय नेमित्तिक है ओर बालक का वेध्यानपना निमित्त है। 
ज्ञानी धर्मोत्मा को अल्प रागद्वेष होता है, तथापि सममते है कि भाषा 
तो भाषा के कारण निकलती दे; नि्बलता से ढेष आता है, किन्तु ने 
पर के स्वामी नहीं बनते । आत्मा में रागद्देष अथवा ज्ञान अपने से 
होता दै। उसमें पर पदार्थ निमित्त मात्र हैं। निमित्त है. इसलिये क्रोध 
आता है--ऐसा नहीं है। डॉक्टर अपने कारण आता है, जीवकी इच्छा 
के कारण नहीं आता । पैसे को क्रिया पैसे के कारण है, जीवकी इच्छा 
के आधीन नहीं दे । 
अज्ञानी जीव मानता है कि दो पदार्थ साथ मिलकर एक कार्य 
करते हैं। रसोइन ने ध्यान नहों दिया इसलिये कढ़ी उफनकर नीचे 
गिरती है ? नहीं। जड़की क्रिया जड़से होती हे। मूर्ख रसोइन स्त्री 
मानती है कि मैं उपस्थित होतो तो चूल्दे में से लकड़ी निकाल लेती, 
और कढ़ी को उफनने से बचा लेती; किन्तु यह मान्यता मूढ़ को है। 
अज्ञानी मानता है कि में विचारक हूँ, इसलिये संसारकी व्यवस्था कर 
सकता हूँ; में देशका, कुद्धम्ब॒क्रा व्यवस्थापक हूं--ऐसा मानता है वह 
मूद है । मूर्खसे जड़की अज्स्था विगड़ती है और चतुरपे सुधरती है- 
ऐसा जो मानता है वह मिश्याइष्टि है। जीवकी चतुराई पैंसे में भी 
काम नहीं आती | व्यापारा मूर्ख है इसलिये व्यापार में लाभ नहीं 
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होता और चतुर है इसलिये लाभ होता है--ऐसा- मानना वह मूढ़ता 
है | तिजोरी में ताला लगाता है; वहाँ ताले की पर्याय तो अजीब की 
है, जीव के कारण वह नहीं होती । चोर तो चोरी का भाव करता हे 
ओर हाथ में पिस्तोल रखता है वह जड़ की क्रिया है 'चोर की इच्छा- 
नुसार पिस्तोल नहीं चलती | पिस्तौल की क्रिया जड़ के कारण है, 
उसमें चोर का ह्ेषभाव निमित्त मात्र है। 


३ (७ ८४७ 


इसप्रकार नेमित्तिकद्शा और निमित्त की स्वतंत्रता की जिसे 
खबर नहीं है अर्थात्‌ उसका सच्चा भावभासन नहीं हुआ है उसे जीव- 
अजीब का सच श्रद्धानी नहीं कह जा सकता । अज्ञानी कदाचित्‌ कहे 
कि जीव-अजीव प्रथक्‌ हैं, किन्तु उसे भावभासन नहीं है। जीव- 
अजीब को जानने का यही प्रयोजन है कि जीब की पर्याय जीव से 
होती है, उसमें अजीव निमित्त मात्र है--ऐसा भावभासन होना 
चाहिये वह अज्षानी को नहीं होता। इसग्रकार मिथ्यादृष्टिके जीव- 
अजीब तत्व के श्रद्धान की अयथाथता बतलाई । पुद्ढल जाति अपेक्षासे 
एक हूँ किन्तु संख्या से अनन्तानंत हैं। एक पुदूगल से दूसरे पुदूगल 
में काय हो तो अनत्तानंत॑ पुदूगल नहीं रहते ।--इसग्रंकार सात तत्वों 
का भान नहीं है ओर माने कि सेंने पर की दया पालन की तो वंह 
श्रान्ति है। यहाँ कोई प्रश्न करे कि पुद्ठल-पुद्लल तो सजातीय हैं, तो 
फ़िर एक पुठ्लल दूसर का कुछ कर सकता दै न ? नहीं, एक उँगलीके 
स्कन्ध में अनन्त परमाणु हैं, उन प्रत्येक की क्रिया' भिन्न-मिन्न है । 


एक परिनास के न करता द्रव दोइ,. 
दाइ परिनाम एक दर्व न धरतु है । 
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एक करत्‌त्ति दोइ दव फवहूँ न करे, 

दोइ करतृति एक दवे न करतु है ॥ 
भसमयसार साटक” में यह वात कही हं। दो द्रव्य एक परिणाम 
को नहीं करते, एक द्रव्य दा परिणाम नहीं रखता; दो द्रव्य एकत्रित 
होकर एक परिणाम करें--ऐसा कभी नहीं होता और एक द्वब्य कर्ता 
हैं।कर दो परिणाम करे--ऐसा नहीं होता |--इसप्रकार जिसे यथाथ 
श्रद्धान नहीं है उसे जीव-अजीब की स्वतंत्रता की खबर नहीं है, इसलिये 
वह मिथ्याहट्टि है । 

| प्‌ पर भर 
[ चेत्र कृष्णा २, सोमवार, ता० २-३-५३ ] 
आसूवतच के श्रद्धान की अयथार्थता | 

ओर आसख्नरवतत्त्वमें जो हिंसादिरूप पापासव है उसे तो देय जानता 
है तथा अहिंसादिरूप पुण्यासूव है उसे उपादेय मानता है। दया, त्द्म- 
चर्यादि के परिणाम जीवसे स्वयं होते हैं; उन परिणामों रूप क्रिया जीव 
से हुई है, कम के कारण नहीं हुईं । जो जीव कम के कारण दया-दानादि 
के परिणाम माने तो जीव-अजीबव तत्त्वमें भूल है। शुभ-अशुभ परिणाम 
कम से होते हैं, वह जीव-अजीब तत्त्व की भूल है, आसवतत्त्व की 
भूल्र नहीं है; किन्तु जिस जीवके वैसी भूल है उसकी तो सभी तत्त्तों में 
भूल है दया-दानादि के परिणाम जीवके अस्तित्वमें हैं, कर्म तिमित्तमात्र 
है। स्वयं से केवलज्ञान हो उसमें केवलज्ञानावरणीय का अभाव निमित्त- 
सात्र है;-ऐसा यथा न समझे और माने कि निमित्त है इसलिये कार्य 
हुआ; वह जीव-अजीब तत्त्व की भूल है। निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध 
प्रथक्‌ स्वतंत्र न माने तो दो के अस्तित्व का श्रयोजन सिद्ध नहीं हुआ | 
जीव में भाववंध होता है वह स्वतन्त्र है ओर द्रव्यवंध भी स्वतंत्र है! 
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भाव वंध के कारण कर्म बंध माने तो अजीव परतंत्र दो जाता है। कर्म- 
बंध कर्मके कारण द्वोता है उसमें भाव आसुव निमित्तमात्र है। ऐसा न 
माने तो जीव-अजीब दोनों में भूल है जब॒ जीव स्वतंत्र विकार करता 
है तब कमबंध कम के कारण द्वोता है; वह भी स्वतंत्र है। 
निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार से कथन आता है कि- 
जीवने बिकार किया इसलिये कर्मबन्ध हुआ किन्तु उसका तात्त्पर्य में 
स्वतंत्र निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध समझना चाहिये। कर्म बंध कर्मके 
कारण द्वोता है तब जीव का विकार निमित्तमात्र है--ऐसा समभना 
चाहिये। जिसे सच्ची प्रतीति हो उसे सच्चा ज्ञान होता ही है। श्री समय- 
सार के बंध अधिकार में भी यही कहा है किः 
सव॑ जींबां क जीवन-मरण होना, वह उनके अपने आश्रित है। 
अपने जीवन-मरण दूसरे के आश्रित नहीं हैं। परजीवों को मारना या 
बचाना क्या जीवके हाथ की बात है ? नहीं; शरीर की क्रिया शरीर के 
कारण हाती ६, उसमें जीव निमित्तमात्र है। सब जीवोंके जीवन-मरण, 
सुख-दुःल्व अपरे-अपने कमेदियके निमित्तसे हैं। जीव अपने आयुकर्मके 
निमित्त से जीता है--यह भी व्यवहार का कथन है। जीव अपनी रघ- 
तंत्र योग्यता से रहता है, उसमें आयुकर्म निमित्तमात्र दे; किन्तु दूसरा 
जीव निमित्त नहीं है ऐसा यहाँ वतलाना है। अज्ञानी जीव मानता है 
कि में हूँ इसलिये परके जीवन-मरण, सुख-दुःख द्वोते हैं; तो वह जीव- 
अजीव तत्त्व की भूल है; और द्या-दानादिके परिणामों को उपादेय मानना 
पद आसूब तत्त्व की भूल है। पुनश्च, सुख-दुःख के संयोग प्राप्त होनेमें 
बंदनीय कम निम्रित्त है, उसमें दूसरा जीव सीधा निमित्त नहीं है। 
» सामग्री आती है ०ह अपने कारण आती है, उसमें वेदनीय निमित्त दे; 
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ओर जीव सुख-दुःखकी कल्पना करता है व स्वतंत्र करता दे; उसमें 
दशन मोहनीय निमित्त है | दूसरा जीव सुख-दुःख नहीं दे सकता। में 
दूसरोंको निभा रहा हँ--ऐसा मानकर परपदार्थोॉका कतों दोता हू वह 
मिथ्यादृष्टि है । 

में दूसरेको जिलाता हूँ, मेंने दूसरोंकी सुखी किया, उनकी ज्ञधा- 
तृषा सिटाई,-ऐसा अभिमान करता है वह भ्रांति हे पर जीवको सुखी 
करनेका अथवा जिलानेका अध्यवसाय हो वह तो पुण्य बंधका कारण 
है, इसलिये संतुष्ट होने जेसा नहीं है। अज्ञानी जीव पुण्य होनेसे प्रसन्न 
होता है कि “पुण्य वंध तो हुआ न ! वह मिथ्यादृष्टि है। और मारने 
तथा दुःखी करने का अध्यवसाय द्वो बह पापवंध के कारणरूप है । 


सत्य बोलना, बिना पूछे वस्तु न लेना, शरीर से ब्रह्मचय का 
पालन करना आदिसें शुभ भाव है ओर उससे पुण्य बंध होता हे। 
उसमें सन्तुष्ट हो तो बह महान भूल है। तत्त्वा-श्रद्धानसे विरुद्ध 
श्रद्धा करे बह निगोदका आराधक है | मुनि नाम धारण करके वस्त्रादि 
परिम्रह रखे तो महान पापी है। मुनिपना न होने पर भी मुनित्व 
माने वह निर्योदका आराघक है--ऐसा श्री कुन्दकुन्दाचाय कहते हैं। 


यहाँ अज्ञानी, “मैंने शरीर से ब्रह्मचयका पालन किया है।?-- 
ऐसा सानकर शरीरकी क्रियाका स्वामी होता है; यह जीव-अजीवमें 
भूल है, ओर, उसमें होने वाले शुभ-परिणामसे घमे माने वह आश्रव 
में भूल है । अज्ञानी मानता है कि जीवको विकल्प आता है इसलिये 
चस्त्र छूट जाते हैं, तो ऐसा नहीं है । वस्त्र छूटने का काय तो बस्त्रसे 
होता है । यदि विकल्पके कारण वस्त्रोंका छूटना माने तो जीव-अ- 
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जीव में भूल है | परिप्रह न रखने का भाव शुभ  है--पुर्य बंधका 
कारण है; उसे उपादेय मानना वह आश्रवमें भूल है। पेसा रहना, 
असत्य वचन बोलना आदि तो जड़की क्रिया है, और पेसा रखू' 
आदि परिणाम पाप अध्यवसान है। उसमें पापको हेय ओर पुण्य 
को उपादेय मानना वह आश्रवतत्वमें भूल दै। हिंसादिक की भाँति 
असत्यादिक पापबंध के कारण हैं;--यद सब मिथ्या अध्यवसाय ह 
आर त्याउय हू । 

हिंसा में मारने की बुद्धि होती है; किन्तु सामनेवाला जीव 
आयु पुर्ण हुए बिना नहीं मरता । मारने का हू प स्वयं किया वहें 
पाप है। स्वयं अध्विंसाका भाव किया, इसलिये जीव नहीं बचा है; 
अपनी आयुके विना वह नहीं जीता | अपने झुभ परिणार्मों से जा 
पुण्य बंध करता है, वह घम नहीं है| पुरयकों आदरणीय माने वह 
श्रश्रच्में भूल है । मैं ज्ञाता-दृष्टा हूं, परका कर्ता नहीं हूँ, में रागका भी 
कर्ता नहीं हूँ;-ऐसा माने वहाँ मिबंधता है और निर्बब भाव उपादेय है । 

अब, पूर्ण बीतरागदशा न हो तबतक ग्रशस्त रागरूप प्रवर्तन 
करो;--यह उपदेशका वाक्य है | वीतरागी दशा न हों, तब-तक 
झुभराग उसके अपने कालक्रमसे आता है-ऐसा जानो; किन्तु श्रद्धान 
तो ऐसा रखो कि दया, दान, भक्ति आदि वंधके कारण हैं, देय हैं। 
यदि श्रद्धानमें पुण्यकों मोक्षमार्ग जाने तो वद्द मिथ्यादृष्टि है। जो 
निश्चय मोक्षमार्गकी साधना करता है उसके शुभरागको व्यवद्दार 
मोक्षमा्ग कहते हैं, किन्तु निश्चयसे बह बंध मार्ग है,लऐसा 
जानना चाहिये । ' 

् भर >८ 
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[ चैन झृष्णा ३ मंगलवार, ताः ३े-३े-५३ ) 
तस्वार्थश्रद्धान वह सम्यग्दशन है; उसे जो नहीं जानता और 
बाह्मसे धर्म मानता है बह मिथ्याइष्टि द । यहाँ यह बतलाते हें कि 
आश्रवतत्त्वमें किसप्रकार भूल करता दे । पापको हेय माने किन्तु पुण्य 
को उपादेय माने वह आश्रचकी मूल है। ओर मिश्यात्व, अबिरति, 
कपाय और योग--बद्‌ आश्षवके भेद हैं। उन्हें वाह्यरूपसे तो मानता 
है किन्तु उन भावोंक़ी जाति नहीं पहिचानता | सच्चे देव, गुरू, शास्त्र 
की वाह्य लक्षणोंसे परीक्षा करे, वह गृद्दीत मिथ्यास्वका त्याग हें; 
किन्तु अनादिकालीन अग॒द्वीत मिथ्यात्वको न पहिचाने ओर ज्ञायक- 
त्वरूप आत्माकी दृष्टि नहीं है, किन्तु पुण्य-पाप पर रृष्टि है बह अनादि- 
कालीन मिश्यात्व है, उसे नहीं जानता । स्वकी दृष्टि करके आश्रव 
छोड़ना चाहिये, किन्तु उस भूल को दूर नहीं फरता । दया-दानादिंके 
परिणाम आश्रव हैं, उनके ऊपर की दृष्टि वह पर्यायहष्टि है। अंतरमें 
रागकों हितकर मानता है वह मिथ्यात्वकी नहीं पहिचानता | 
पुनश्च, वाह्म त्रस-स्थावर की हिंसाको अविरति मानता है।. 
इन्द्रियविषयोंकी प्रवृक्तिको अविरति मानता है, किन्तु वह अविरति 
का स्वरूप नहीं है। जड़की क्रिया कम हुई तो मानता है कि विषय 
'कम होगये। स्त्री, लक्ष्मी के संसगंकों अविरति मानता है; किन्तु हिंसा 
में प्रभादपरिणति मूल है। उम्रश्ममाद होना वह अविरति है। नग्न- 
होने से मानता है कि अन्रत छूट गये, वह भूल है। विषयोंमें आसक्तिः 
का होना वह अन्नत है। अंतरंग आसक्ति छूटती नहीं है ओर सानता 
है कि में अतधारी हूँ। शरीर द्वारा बाह्य इन्द्रियविषयों में लीन न हो- 
तो मानता है कि अत्रत छूट गया, बद अविरतिमें भूल है। पर्यायसें 
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तीत्र प्रमाद भावका और विषयासक्तिका स्वभावक्के भानपूर्वेक त्याग 
नहीं हुआ ओर वाह्मयसे आसक्तिका त्याग माने बह अविरतिरूप 
आश्रव तत्त्वमें भूल है | ऐसी भूलवाले को सम्यर्दशन नहीं होता। 

आत्माके भानपूवक विशेष स्थिरता द्वोना वह व्रत है, उसे नहीं 
पहिचानता; प्रमादभावको नहीं जानता, किन्तु बाह्य निमित्तोंके छूटने 
से अब्नत छूट गये--ऐसा मानता है। सें शुद्ध चिदानंद हूँ--ऐसे भान- 
पूर्वक अंशतः लीनता द्वोने से अब्रत परिणाम छट जाते हैं और 
निमित्त भी निमित्तके कारण छूट जाते हैं,--उसे जो नहीं जानता वह 
आश्रवतत्वमें भूल करता है | 

ओर वाद्य क्रोधादि करने को कपाय जानता है, किन्तु अभिप्राय 
की खबर नहीं दे । अनुकूल पदार्थके संयोगसे राग और प्रतिकूल 
पदार्थोके संयोगसे हघ करना पड़ता है यह कषायका अमिग्राय है । 
आज्ञानी मानता है कि में विकल्प करता हूँ इसलिये बाह्य पदार्थ आते 
हैं । अभिप्रायमें कषाय विद्यमान है इसलिये आश्रवतत्त्वकी भूल है । 
ओऔर आत्मासे योग (-प्रदेश कम्पन ) की क्रिया है उसे अज्ञानी नहीं 
मानता । जड़की क्रिया मैंने रोकी इसलिये योग रुका--ऐसा मानता 
है । मन, वचन कायाकी क्रिया जड़की है, उसकी खबर नहीं है ओर 
ऐसा मानता है कि शरीरादि की क्रिया रुकने से धर्म हुआ; किन्तु 
अंतरमें शक्तिभूत योगों को वह नहीं जानता ।--इसग्रकार बह आ- 
श्रवोका स्वरूप अन्यथा जानता है ) 

पुनश्च, राग- घ-मोहरूप जो आश्रवभाष है उसे नष्ट करने 
की चिन्ता नहीं दे ओर बाह्य क्रिया सुधारूँ--ऐसा वह मानता दे! 
,. अलकूल निमित्त मराप्त करने ओर अतिकूल निमित्त दूर करने का अयत्न 
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रखता है । बाह्य क्रिया छाड़ा, भोजन छोड़ा, ज्री छोड़ो. लक्ष्मी छोड़ो, 
वाह्य परिभ्ृदका परिमाण करो वो थर्म हागा-ऐसा अज्ञानी मानता है। 
वाह्ममें क्रिया छूट जाने से प्रतिमा होगई--ऐसा वह मानता है, किन्तु 
प्रतिमा बाहर से नहीं आती । अंतरपरिणाम सुधरे नहीं हैँ, जीव- 
अजीवका भेदज्ञान नहीं है; जीबकी स्वतंत्र क्रियामं अजीव निमित्त 
मात्र हें आर अजीबकी स्वतंत्र क्रियामें जीव निमित्त मात्र है ।--ऐसी 
स्वतंत्रताकी जिसे खबर नहीं हैँ उसे प्रतिमा कहाँ से होगी ? 

कंचन, कामिनी ओर कुटुम्ब-इन तीन को छोड़ दो तो धर्म 
होगा-ऐसा अज्ञानी कहते हैं; किन्तु वे तो पृथक ही हैं; मैं उन्हें 
छोड़ता हँ--यह मान्यता ही मिथ्यात्व है । आत्मा उनसे पर है और 
रशाग-छ व रहित है (--ऐसे आत्माके भानपूषंक राग छूटे तो कंचन, 
कामिनी और छुठुम्ब के निमिच छूटे कहे जाते हैं, नहीं तो निमित्त 
भी छूटे नहीं कहलाते । स्वरूप में लीनता करना वह चारित्र है, वाह्म 
त्याग चारित्र नहीं है।अज्ञानी कद्दते हैँ कि वाह्म वस्तुओंका त्याग करो 
तो अंतरमें राग दूर होगा, किन्तु वह वात मिथ्या 

द्रव्यलिंगी मुनि अन्य देवादिक की सेवा नहीं करता, *८ मूल 
गुणोंका पालन करता है, और प्राण जायें तथापि व्यवहार धर्म नहीं 
छोड़ता; तो वहाँ गृहीत मिथ्यात्वका त्याग है, किन्तु अग्ृद्दीतका त्याग 
नहीं है। वह वाह्मर्दिसा बिलकुल्त नहीं करता, अपने लिये बनाया 
हुआ आहार नहीं लेता, तब तो शुभ परिणाम होते हैं, किन्तु धर्म 
नहीं होता । मूठ नदीं बोलता दया पालन करता है, विषय सेक्‍स नहीं 
करता, क्रोधादि नहीं करता, कोई शरीरके डुकड़े-टुकड़े करदे तथापि 


क्रोध न॒ करे ऐसा व्यवहार है, किन्तु अंतरम भान नहीं है इसलिये--- 


कर्म 5 ना 
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अग्ृहीत मिथ्यात्व नहीं छूटा है। उसके मिभ्यात्व, अव्रत, कपाय 
आर यांग-ऐसे चारों आश्रव होते हैं। में निमित्त हूँ इसलिये जड़ 
की क्रिया होती है--एसा वह मानता है; उसे यथार्थ बात की खबर 
नहीं है | दूसरे, यह कार्य बह कपटसे नहीं करता | यदि कपट से करें 
तो ग्रैवेयक तक कैसे पहुंच सकता है ? नहीं पहुँच सकता । अंतरंग 


(क] 


मिथ्वा अभिप्राय, अवत, रागद्व षकी इएता आदि रागादिभाव: आते 


हैं बही आश्रव है; उसे नहीं पहिचानता, इसलिये उसे आश्रवतत्वकी 


सच्चो श्रद्धा नहीं है । 
वंधतत्च के अ्द्धान की अयथार्थता 
हिंसा, फू 5, चोरी आदि अशुभभावों द्वारा मनरकादिरूप पाप- 
बंका बरा और दया-दानादि के बंधको भला जाने वह मिंध्याद 
हैं| दोना बंध है, आत्माका हित नहीं करते । दया-दानादिसे मुझे पुएय 
बंध तो हुआ है /--इसग्रकार हर्षित द्वाता है, दोनों वंधः हैं. तथापि 
पुएयत्रधक्रों भला जानता हैं वह मिथ्याहष्टि है | 


पुण्य बंधे अनुकूल ओर पाप वंधसे प्रतिकूल सामग्री श्राप्त 
हती है; किन्तु उसके द्वारा स्वभावको ग्राप्ति नहीं हाती । पाप बंधको 
बुरा जानकर हप करता है नरकादि को सामत्रों पर ह्ंप 


करता दे ओर पुण्य बंधसे अच्छी  सामभ्री प्राप्त 'होगी-- 
ऐसा मानकर राग करता है, किन्तु वह श्रांति है। समवशरण 
*खने को मिला उसमें आत्मा को क्या लाभ ? परवस्तुसे लाभ-अज्ञाभ 
नहीं स्वग में जायेंगे ओर फिर अगवानके पास पहँचेंगे--तों 
उसम क्‍या मिल्ला ? समवशरण तो जड़ है, पर है; वहाँ जीब अनंत 
बार गया है। सामग्रीसे स्वभाव की ग्राप्ति नहीं होदी। अन्ञानी 
जात प्रतिकूल सामग्रीम द्व प करता है ओर अनुकल सामग्रीमें राग 
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करता है, वह सिथ्यात्व है। रागका अभिप्राय रहा वह बंधतत्त्व की 
भूल है; उसकी तत्त्वाथश्रद्धा मिथ्या है। तस्तवार्थ श्रद्धा बिना सम्य- 
गदशंन नहीं है. और सम्यर्दर्शन के बिना चारित्र नहीं होता। जैन 
दशनमें गड़बड़ी नहीं चल, सकती; तत्वमें अन्याय नहीं चल सकता | 
अयंध स्वभाव की श्रद्धा, ज्ञान, चारित्रसे धर्म होता है। अज्ञानी जीव 
सोलदकारण भावनामें राग करता है; उसे तीथंकर श्रकृति का बंध 
नहीं होता । ज्ञानी जीव रागको हेय मानता है और तीथकर प्रकृति 
को भी हेय मानता है । किसी ज्ञानी जीवको निर्बंलतासे शभराग आये 
तो तीथकर पुण्य-प्रकृतिका बंध होजातता है । 
भक्तिमें आता है कि हे भगवान ! अपने पाससे एक देव 
भेजी | --आदि निमित्त का कथन है। अज्ञानी जीव संयोग की 
शाबना करता है; पापके बंधकों बुरा मानता है, क्योंकि उससे प्रति- 
कूल सामग्री प्राप्त होगी और पुण्य बंधसे अनुकूल । उसमें किसी 
सामग्रीको अनुकल ओर किंसी को अ्रतिकेल मानना बह मिथ्यादशंन 
शल्य है। यहाँ, ब्रत-तप करो तो स्वंग प्राप्त होगा, और वहाँ से 
भगवानके निकट पुँचेंगे, फिर सम्यर्दशन प्राप्त होगा--ऐसा अंज्ञानी 
सानते हैं। उनकी देष्टि संयोग पर है किन्तु स्वभाव पर नहीं है; उन्हें 
अपने आत्मा के पास नहीं आना है। बंधन अंदितकर है, पुण्य-पाप॑ 
हेय है, संवर-निर्जरा हितंकर दै औरं सोक्ष परम द्वितकर है--ऐसी 
पद्दिचान नहीं है बह मिथ्यादृष्टि है। बंध 'तत्वमें पुण्यसे शुभ बंध 
हुआ--ऐसा ग्रानकर हर्षित दो वह मिथ्यादृष्टि है। .. 
. यहाँ पं०-टोडरमलजी कहते हैं कि पुरय-पापसे सा्मग्री 
होती है। आजकल कोई वर्तमान परिडत कहते हैं कि सामग्री 
श्ड 


> ९ न 
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अग्ृद्दीत मिथ्यात्व नहीं छूटा है । उसके मिश्यात्व, अन्नत, कंवाश 

रियोग-ऐसे चारों आश्रव होते हैं। भें निमित्त हे इसलिये जा; 
की क्रिया होती है--एसा वह मानता है; उसे यथार्थ बात की खरर 

हीं है | दूसरे, यह काय बहू कपटसे नहीं करता | यद्वि कपद से ५ 
तो ग्रेवेयक्र तक केसे पहुंच सकता है ? नहीं पहँच सकता । » « 
मिथया अभिप्राय, अवत्त, रागद्ग पकी इप्रता आदि शागादि 
हैं वही आश्रव है; उसे नहीं पहिचानता, इसलिये उस आंध्र. 
सच्ची श्रद्धा नहीं है । 

बंधतत्व के श्रद्धान की अयथार्थता 
हिसा, भू'ठ, चोरी आदि अशुभभावषों द्वारा नरकादिखझप 7 हम 
धको बुरा और दया-दानादि के बंधको भला जाने वहू मिथ्याह्ृ 


है। दोनों बंध हैं, आत्माका द्वित नहीं करते | दया-दानादिसे मुझे पुण्४ 
बंध ता हुआ हैं (--इसग्रकार ह॒मित द्वाता है, दोनों बंध हैँ. तथा 


रा) 


पुएयवंधको भला जानता दे बह मिथ्याद्रष्टि हँ । 


पुण्य बंबस अनुकूल ओर पाप वंधसे प्रतिकूल सामग्री प्राप्त 
है।ती हैं; किन्तु उसके द्वारा स्वभावको प्राप्ति नहीं होती । पाप बंधकों 
बुरा जानकर द्वप करता है नरक्रादि का सामय्रो पर दढ&7 


करता है ओर पुण्य वंधसे अच्छी ' सामग्री प्राप्त होगी“: 
एसा सानकर राग करता है, किन्तु बह अ्रांति है। समवशरण 
पेन को मिला उसमें आत्मा को क्या लाभ ? परवर्तुसे लाभ-अत्ञाभ 
नहीं है। स्वगे में जायेंगे ओर फिर »गवानके पास पहुँचेंगे--तों 
उसमें क्‍या मित्ना ? समवशग्ण तो जड़ है, पर है; वहाँ जीव अनंत 
वार गया है। सामग्रीसे स्वभाव की प्राप्ति नहीं होदी। अज्ञानी 
जीव प्रतिकूल सामग्रीमें ढै प करता है ओर अतुकल सामग्रीमें राग 
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करता है, वह सिथ्यात्व है। रामका अखिश्राय रहा वह बंधतस्व फी 
भूल है; उसकी तत्त्ताव्रद्धा मिथ्या दे। तस्वाव पद्धान बिना सम्य- 
द्शन नहीं हे ओर सम्यरदतन के बिना चारित्र नदीं होता। जैन 
दशेनमें गड़बड़ी नहीं चल सकती; तल्वमें अन्याय नहीं चल सकता | 
अवंध खवभाव की अद्धा, ज्ञान, चारित्रसे धर्म होता है! अज्ञानी जीव 
सोलहकारण भवनामें राग करता है। उसे तीवकर प्रकृति का बंध 
नहीं होता । ज्ञानी जोब रागको हेय मानता है और तीथकर प्रकृति 
को भी हेय मानता है। किसी ज्ञानी जीवकी निर्वलतासे शभराग आगे 
तो तीथकर पुण्य-प्रकृतिका बंध होजाता है । 
भक्तिमें आता है कि हे. भगवान ! अपने पाससे एक देज 
भेजो ! --आदि निमित्त का कथन है। अज्ञानी जीव संग्रोग की 
मसावना करता है; पापके वंधकों बुरा मानता है, क्योंकि उससे प्रति- 
कूल सामग्री प्राप्त होगी ओर पुण्य चंधसे अनुकूल । उसमें किसी 
सामग्रीकों अनुंकल ओर किसी को प्रतिकल मानना वह मिथ्यादर्शन 
शल्य है। यहाँ, ब्रत-वंप करो तो स्वर्ग प्राप्त होगा, और वहाँ से 
संगवानके निकट पहुँचेंगे, फिर सम्यग्दशंन प्राप्त होगा--ऐसा अज्ञानी 
मानते हैं। उनकी दंष्टि संयोग पर है किन्तु स्वभाव पर नहीं है; उन्हें 
अपने आत्मा के पास नहीं आना है । बंधन अहितकर है, पुण्य-पाप॑ 
हेय है, संवरं-निजेरा हितकरं है और मोक्ष परम द्वितकर है--ऐसी 
पदिचान नहीं है बह मिथ्यादृष्टि है। बंध तत्वमें पुण्यसे शुभ बंध 
हुआ--ऐसा मानकर हर्षित हो वह मिश्यादृष्टि है । 
. यहाँ पं०.रोडरमलजी कहते हैं कि पुए्य-पापसे. सामग्री आप्त 


होती है। आजकल कोई वर्तमान परिडत कहते हैं कि सामग्री पुरुत- - 
१४ 


[० 
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पापसे नहीं मिलती; किन्तु वह भूल है । जिसग्रकार--अच्छा जलवबाडु 
आदि अनुकूल सामग्री श्राप्त होनेपर जीव राय करवा है और सपे 
विष आदि प्रतिकूल सामग्री मिले उस समय हृपष करता है। इसी 
प्रकार यह जीव पुए्यसे भविष्यमें अनुकूल पदाथे मिलेंगे--ऐसा मान 
कर राग करता है ओर पापसे प्रतिकूल पदाथ प्राप्त इंगे--ऐसा मान 
कर द्वोष करता है;--इसप्रकार उसे राग-द्व ष करने का श्रद्धान हुआ। 
इसलिये उसके अभिप्रायमें मिध्यात्व है। जिसप्रकार इस शरीर संबंधी 
खुख-दुःख सामप्रीमें राग-द्वेष करना हुआ, उसीप्रकार भविष्यमें अनु- 
कूल-प्रतिकूल सामग्री में रागढे व करना हुआ। 


ओर दया-दानादि झुभपरिणामों से तथा हिंसादि अशुभ-परि- 
णामों से अघाति ऋर्मोंमें फेर पड़ता है। शुभसे साताकम का चंव 
होता है और अशुभसे असावा कर्मका । शुभसे वेदनीय, आयु, नाम, 
गोत्रमें फेर पड़ता है, किन्तु अघाति कर्म कहीं आत्म ग़ुण्णोंके घातक 
नहीं हैं । शुभाद्युभभावोंसे घाति कर्मोक्ना बंध तो निरंतर होता है कि 
जो सबब पापरूप ही हैं। यहाँ ऊम-अधिक वंधका ग्श्न नहीं है। पुरय 
से घातिकर्माम कम रस गिरता है, किन्तु बंध तो निरंतर है हो । शुभ 
हो या अशुभ हो, तथापि मिथ्यादृष्टिको ज्ञानावरणीय, दशेनावरणीय/ 
मोहनीय और अंतराय का बंध निरंतर होता है । सन्यस्दष्टि को भी 
शुभनावके समय उसका बंध होता है। वे सच पापरूप ही हैं और वे 
ही आत्मगुणोंके घातक है 


शुभ के समय भी बंध होता ई--ऐसा यहाँ वतलाते हैं। बंध 
हानिकारक है और अवंध स्वभाव द्वितकारक हैः--ऐसी समम्कत बिना 


सातवाँ अध्याय 
पुश्यचंधको दितकारी माने, वह वंधतत्वमें भूल करता है । 
भर ग्र >् ु 
[ चैत्र कृष्णा ४ बुधवार ता० ४-३-४३ ] 
तत्वाथश्रद्धात सम्यग्दर्शन का लक्षण है। वह लक्षण चोथे 
गुणस्थान से लेकर सिद्धमें भी रहता है। तत्वार्थ श्रद्धान निश्चय 
सम्यग्दर्शन है। यदि तत्वार्थ श्रद्धान व्यवहार द्वो तो सिद्ध में वैसा 
व्यवहार नहीं होता, और वहाँ तत्वाथश्रद्धान तो संभवित है; इसलिये 
तत्वाथ श्रद्धान निश्चय सम्यग्दर्शन है। मोक्षमाग प्रकाशक एप ३२३ 
कहा है कि केवली सिद्ध भगवान को भी तल्वाथन्रद्धान लक्षण 
होता दी है; इसलिये वहाँ अव्याप्तिपना नहीं है । 
तत्व अर्थात भाव । जीव का भाव ज्ञायक है | व्यवद्ार-रत्नन्नय 
का भाव राग होने से आत्मा के आनन्द को लूटने वाला है; इसप्रकार 
भेदज्ञान द्वारा भाव का भासन होना वह निम्चय सम्यरदशन है | 
जीव का ज्ञायक स्वभाव हे, अजीव का स्वभाव जड़ हूँ; पुण्य-पाप 
दोनों आख्रत्र हैं--देय हैं, बंध अहितकारी है, संचर-निजेरा दितरूप 
है. ओर मोक्ष परम द्वितरूप द--ऐसा भाव भासन दाना वह तत्वाथ 
श्रद्धान है। ओर मोक्षशास्त्र के प्रथम अध्याय के चांथे सूत्र मं 
“जीवजोबासवबंधसंवरनिज राम च्ञास्तत्यम्‌” क॒द्दा है । वहां तत्वम 
एकवचन कहा है; इसलिये वहाँ निश्चय सम्यग्द्शन को बात हूँ। 
रागरहित माव की बात है। एक स्व-पर प्रकाशक ज्ञान स्वभाव में 
सात का राग रहित सावभासन होना वह लिश्वय सन्यन्दशंन हूँ । 
और तत्वाथसूत्र में सम्यग्द्शन के निसगज तथा आधिगमज ऐसे दो 
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भेद बतलाये हैं, वे व्यवहार के नहीं हो सकते; इसलिये तत्वार्थ श्रद्धान 
सस्यर्दशंन बह निश्चय सम्यर्दर्शन है। 

तीथंकर की वाणी से किसी को लाभ नहीं होता । जिस परि- 
णाम से तीर्थंकर पुण्य प्रकृति का बंध हुआ वह परिणाम जीव को 
अपने लिये द्देय है ओर प्रकृति अहितकर है; तो फिर दूसरों को हित- 
कर केसे हो सकती है ? अज्ञानी जीव तीर्थंकर पुण्य प्रकृति से लाभ 
मानता है और उससे अनेक जीव तरते हैं ऐसा मानता है. बह भूल 
है। स्वयं अपने कारण तरता है तब तीर्थंकर की वाणी को निमित्त 
कह्दा जाता है।-ऐसा वह नहीं सममता। इसग्रकार शुभाशुभ भावों 
द्वारा कम बंध होता है, उसे भला-बुरा जानना ही मिथ्याश्रद्धान है 
ओर ऐसे श्रद्धान से बंध तत्व का मी उसे सत्य श्रद्धान नहीं दे । 


संवरतत्व के श्रद्धान की अयथार्थता 


पर जीवको न मारने के भाव, अरह्मयचय पालनके भाव, तथा 

सत्य बोलने के भाव-आदि भाव आश्रव हैं। उन्हें अज्ञानी संवर 

. अथवा संबरका कारण मानते हैं । संवर अविकार दै और आश्रव 
विकार है | अविकारका कारण विकार कहाँ से होगा ? इसलिये ऐसा 
माननेचालेकी मूलमें मूल है । यहाँ तत्त्वार्थ श्रद्धालकी भूल बतलाते 
हैं । तत्वार्थ अर्थात्‌ तत्व +-अर्थ । अर्थ में द्रृव्य-गुण-पर्याय तीनों 
जाते हैं और तत्व अर्थात भाव । द्रव्यका भाव, गुणका भाव और 
पर्यायका भाव-इसग्रकार तीनोंके भावंका भासन होना बहू सम्यस- 
शन है । सात तत्वों जीव और अजीब द्रव्य हैं; आश्रव, बंध, संवर 

. निजरा और मोक्ष--यह पर्यायें हैं। उनके भावका भासन दवोना चा- 
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हिये । और द्रव्य आश्रव, द्रव्यवंध, द्रव्य संवर, द्रव्यनिजेरा तथा 
द्रव्यमोक्ष--यह्‌ अजीवकी पर्यायें हैं; उनका भी भाव भासन दोना 
चाहिये । इसप्रकार द्रव्य, गुण ओर पर्योायके भावका भासन होना 
बह सम्यग्दशन है। 

अहिंसा परम धर्म है। रागरदित शुद्धदृशा-महात्रतादिके परि- 
णामसे भी रहितद्शा--बह अद्दिसा है, वह संवर है; और महात्रतादि 
के परिणाम आश्रव हैं, वह संवर नहीं है । 

पुनश्च, तत्वाथसूत्रके दूसरे अध्यायके पहले सूत्रमें ओऔपशमिक- 
भावको पहले लिया है, इसलिये तत्वाथ भ्रद्धान सम्यग्द्शनमें निश्चय 
सम्यग्दशेनकी यात है | पारिणामिकभाव द्रव्य है और आऔपशमिक, 
क्ञायोपशमिक, ओदयिक तथा ज्ञायिक--चारों पर्याय हैं; बह जीव 
का स्व॒तत्व है। उस सूत्र्मे प्रथम ओपशमिकमभाव लिया है, क्योंकि 
जिसे पहले ओपशमिकभाव प्रगठ होता है वह दूसरे भावों को यथार्थ 
जान सकता है। जिसके ओपशमिकभाव प्रगट नहीं हुआ वह औद- 
यिकभावकों भी यथार्थ नहीं जानता । 

अज्ञानी जीव संवरतत्वमें भूल करता है। त्रत, प्रतिमादिके 
परिणाम आश्रव हैं, संवर नहीं हैं। आत्मा ज्ञायक चिदानन्द है, 
उसके आश्रयसे सम्यग्द्शन प्रगट होता है। आश्वसे संवर प्रगट नहीं 
दोता । और जीबके आश्रयसे संवर प्रगट होता है--ऐसा कहना भी 
सापेक्ष है। पहले निरपेज्ञ निणेय करना चाहिये । सातों के भाव स्व- 
तंत्र हैं। जीव जीवसे है, संबर संवरसे है--इसप्रकार सातों स्वतंत्र 
हैं। ऐसा निणय करने के पश्चात्‌ जीवके आश्रयसे संवर प्रगट होता 
है--ऐसा सापेक्ष कहा जाता है । 
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शुभ-अशुभ परिणाम दोनों अशुद्ध है । जो परिणाम आत्माक 
आश्रयसे होते हैं वे शुद्ध हैं । अज्ञानी अहिसादिरूप झुभाश्रवका संवर 
मानते हैं, वह संवर तत्वमें भूल है । 

प्रंश्नः--मुनिको एक ही कालमें यह भाव होते हैं, वहाँ उनके 
बंध भी होता है तथा संवर-नि्जेरा भी होते हैं वह किसप्रकार ? 

उत्तरः--वह भाव मिश्ररूप हैं। चिदानन्द आत्माके आश्रयसे जो 
बीतरागी दशा होती है वद संवर है, और जितना राग शेष रहता है 
वह आश्रव है। अकषाय परिणति हो वह वीतरागीभाव है और वह 
यथाथे मुनिपना है । जितना राग शेष है वह व्यवहार है, बंधका 
कारण है । यदि व्यवहार सर्वथा न हो तो केवलदशा द्दोना चाहिये, 
और यदि व्यवद्ारसे लाभ माने तो मिथ्यादृष्टि हो जाता है। साधक 
जीवके अंशतः शुद्धता है और अंशतः अशुद्धता है। बद शुभरागको 
भी हेय मानता है । 

कोई प्रश्न करे कि ऐसा शुभराग लाना चाहिये या नहीं ? 

समाधान+--किस रागको बदल सकेगा ? चारित्र गुणकी जो 
क्रमबद्ध पर्याय होना है वही होगी; उसे करिसप्रकार बदला जा-संकेता 
है ? ज्ञानीकों शुभराग बदलनेकी दृष्टि नहीं है, अपने स्वभाषमें एकाम्र 
होने की भावना हे । 

श्री उमास्वामी तत्वार्थश्रद्धान कहते हैं; उन सातके भावभासन 
बिना कर्समका उपशस, क्षयोपशम तथा क्षय नहीं दोता । पंचास्तिकाय 
गाथा १७३ की टीका्में जयसेनाचार्य ने तत्वार्थ सून्नको द्रव्यान॒योग 
... के शास्त्ररूप माना है, और द्रव्यानुयोगमें द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों की 
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व्याख्या आती है। यहाँ तो, जिसे तत्वार्थका यथार्थ भासन नहीं दे 
उसकी वात चलती है। मिथ्याहष्टिको भावभासन नहीं है । उसे नाम 
निक्षेपसे अथवा आगम द्रव्य निक्षेपसे तत्वश्रद्धा कद्दी जाती हे 
आगमसे धारणा कर ले, किन्तु स्वयंकों भावका भासन नहीं दे; इस- 
लिये उसे सच्ची श्रद्धा नहीं है । यह बात यहाँ नहीं है, यदाँ तो निश्चय 
सम्यग्द्शनकी बात है । 
यहाँ संवरकी भूल बतलाते हैं। एक क्षणमें जो मिश्रभाव द्ोता 
है उसमें दो काय तो बनते हैं, किन्तु मद्मात्न॒तादिके परिणाम आश्रव 
हैं; उन्हें संचर-निजेरा मानना वह भ्रम है। अंतरसे निर्विकल्प शांति 
ओर आनन्दकी उत्पत्ति हो वह संवर हे; तथापि जिस प्रशस्त रागके 
भावसे आश्रत्र होता है उसी भावसे संवर-निर्जरा-भी होती है--ऐसा 
मानना वह संवरतत्वमें भूल है। 
> 3 ५८ 
[ चत्र कृष्णा ५ ग्रुब्वार, ता० ५-३-५३ ] 
शुभराग संवर नहीं किन्तु आश्रव है। 
आत्मासें पंचमहात्रत, भक्ति आदिके परिणाम हों वह शुभराग 
है; वह आश्रय है । उस रागको आश्रव भी मानना और उसीको संवर 
: भी सानना वह श्रम है। एक ही भावसे--शुभरागसे आश्रव तथा संबर 
दोनों कैसे हो सकते हैं ? मिश्रसावका ज्ञान सम्यग्दष्टिको ही होता 
है। सम्यग्दष्टिको भी जो राग हैं वह धर्म नहीं है। सम्यग्द्शन-ज्ञान 
चारित्र रागरहित हैं वही धर्म है। मैं ज्ञायक हँ--ऐसे स्वभावके श्रद्धा- 
ज्ञानसे जितना वीतरागभाव हुआ वह संवर धर्म है, और उसी समय 
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जो राग शेष है वह आश्रव है। एक ही समय में ऐसा मिश्ररूपभाव 
है; उसमें वीतराग अंश और सराग अंश--दोनोंको धर्मी जीव भिन्न- 
भिन्न जानता है। पहले व्यवह्वार और फिर निश्चय--ऐसा नहीं है। 

व्यवहारका शुभराग तो आश्रव है; आश्रव संवरका कारण केसे हो 
सकता है ? पहला व्यवहार, और वह व्यवहार करते-करते निश्चय 

होता है--ऐसी दृष्टि से तो सनातन जैन परस्परामें से प्रथक्‌ होकर 

श्वेताम्बर निकले; और कोई द्गिम्बर सम्प्रदायमें रहकर भी ऐसा 

माने कि राग करते-करते धर्म होगा, व्यवहार, करते-करते निश्चय 

होगा, तो ऐसा माननेवाला भी श्वेताम्बर जैसे ही अभिग्रायवाला है, 

उसे द्गम्बर जैन धमकी खबर नहीं है। 


जिसने रागका आदर किया कि राग करते-करते सम्यर्द्र्शन 
हो जायेगा, पहले व्यवहारकी क्रिया सुधारों फिर धर्म होगा ।--ऐसा- 
माननेवाले ने दिगम्बर जैन-शासनको अथवा मुनियोंकों नहीं माना 
है | अपने को दिगम्बर जैन कहलवाता है, किन्तु जैनधर्म क्या है उसकी 
उसे खबर नहीं है । वह जीव व्यवह्ाराभासी मिथ्यादष्टि है । वस्तु एक- 
समय में सामान्य शक्तिका भण्डार है; और उसमें विशेषरूप पर्योय 
है बस्तु्में अभेद्रूप सामान्यकी दृष्टि करे तो पर्यायमें सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र प्रगट हो । उस अमेदका आश्रय तो करता नहीं है ओर 
व्यवहार करते-करते उसके आश्रयसे कल्याण मानता है वह व्यवहार- 
मृढ़ मिथ्याहृष्टि है। द्रव्य स्वभावकी दृष्टि प्रगट करके निश्चय सम्य- 
ग्दशेन-ज्ञान हुआ वहाँ जो राग शेप रहा उसे उपचारसे व्यवहार कह्दा 
है, किन्तु धर्मोकी दृष्टिमें उसका आदर नहीं दे । 
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पर्याय दृष्टिसे आत्मा रागसे अभिन्न है और त्रिकाली द्रव्यकी 
हृष्टिसे वह रागसे भिन्न ज्ञायक स्वरूप है। वहाँ जिकाली की हृष्टि 
ऋरके रामको हेय जाना, तब रागक्रो व्यवह्यर कहा जाता है। मिथ्या- 
दृष्टि जीव शुभमें वर्तता है ओर उत्ते धमं मानता है किन्तु वह ठयव- 
हारामासी है। निश्चयधर्मकी प्रतीति बिता रागमें व्यवहार धम्मका 
आरोप भी कहाँ से आयेगा ? निश्चय के विना व्यबहार केसा ? बह 
तो व्यवहाराभास है। ओर समिति-गुप्ति-परिषहजय-असुप्रेज्ञा- 
चारित्रकों संवर कहता है किन्तु अज्ञानी उसके स्वरूपको नहीं सम- 
भझता । निश्चय स्वरूपके अवलम्बन बिना समिति-शुप्ति आदि सच्चे 
नहीं होते। मनमें पापका चितवन न करे और शुभराग रखे, वचनसे 
मौन धारण करे ओर कायासे दलन-चलनादि न करें,--ऐसी मन- 
चचन-कायाकी क्रियाकों अज्ञानी जीव गुप्ति मानता है और उसे 
संवर मानता है; किन्तु मौन तो जड़की क्रिया है, शरीर स्थिर रहे वह 
भी जड़की क्रिया है; तथा अंतरंगर्मे पापका चिंतवन नहीं किया वह 
शुभराग है, उसमें सचमुच संवर नहीं है | स्वभावदष्टि द्वोने के पश्वात्त्‌ 
झुभाशुभ विकल्प-रहित वीतरागभाव प्रगट हुआ वह सच्ची गुप्ति 
ओर संबवर है। वहाँ शरीर स्थिर हो और बाणीकी क्रियामें मौन 
आदि हो, उसे उपचारसे कायगुप्ति ओर बचनगुप्ति कही है। एके- 
र्द्रियके तो सकेच सोन हद है किन्तु उसे कहीं गृप्ति नहीं कहा जाता। 
अंतरमें वीतरागभाव प्रगठ हुए बिना शुभराग रखे तो वह भी गुप्ति 
नहीं है। सस्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र तीनों वीवरागभाव हैं; वहाँ मन- 
जचन-काया का अवलस्बन नहीं हे, स्वाध्यायांदिका विकल्प भी नहीं 
है;।-ऐसा जो बीतरागभाव ही गुप्ति है और वही संबर-निर्जरा का 
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कारण है | कषायका एक कण भी मेरे स्वभावी वस्तु नहीं है;--ऐसी 
दृष्टि होने के पश्चात्‌ वीतरागभाव हुआ वह निश्चयगुष्ति है, और 
जहाँ ऐसी निश्चयगुप्ति प्रगट हुई दो वहाँ शुभभावक्री व्यवद्यास्मुप्ति 
कहा जाता है । किस्तु व्यवह्वार गुप्ति वास्तवमें संवर नहीं है, वह 
तो आश्रव है । निश्चयगुप्ति वीतरागभाव है, वही संबर है। 

सम्यग्दशन दोने के पश्चात्‌ संवर-निर्जरा होते हैं । सम्यग्दर्शन 
के बिना संवर-निजरा नहीं होते । सम्यग्द्शनके पश्चात्‌ संमिति- 
गुप्ति आदि धर्म मुनियोंके होते हैं, वह संवर-निर्णरा हैं | समिति- 
शुप्ति आदि जितने मुनियोंके धरम हैं वे सब धर्म सम्यग्दष्टि श्रावकर्के 
भी होते हैं और श्रावकको भी उतने अशमें संवर-निर्जेरा हैं। 

परजीवोंकी रक्षा में करता हूँ--ऐसी बुद्धिसे वर्त,और उस रक्षा 
के शुभ परिणामको द्वी संवर माने वह भी अज्ञानी दे। पर जींवकी 
हिंसाके परिणाम को तू पाप कहता है, और रक्षाके परिणामक्रो संवर 
कद्दता है, तो फिर पुण्य बंध किससे होगा ? इसलिये परकी रक्षाकरे 
शुभपरिणाम संवर नहीं है किन्तु शुभाखव है। परकी रक्षा तो कर दी 
नहीं सकता और रक्षाका जो झुभ विकल्प होता है बह भी आसूब है; 
वह संबर नहीं है। वीतरागभावसे अपने चैतन्य प्राकी रक्षा करना 
सो निश्चयसंवर-निर्जरा है; ओर वहाँपर प्राणीकी रक्षाका भाव 
व्यवहार संयम कद्दलाता है । 


जिनपुद्टग्रवचने मुनीश्वराणां यदुक्‍त्माचरणप्र | 
सुनिरूप्य निज्ञां पदवीं शक्ति च निपेब्यमेतद्पि || २०० ॥| 
म [ --पुरुषार्थसिद्धयू पाय ] 
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श्रावकोंके भी अंशतः समिति-गुप्ति आदि द्वोे हैं। जितने मुनि 

धर्म हैं, वे सब श्रांवकों को भी एकेदेश उपासना योग्य हैं; किन्तु 

श्रावक किसे कद्दा जाये ? 'जिसे पहले आत्माके स्वभाव का भान है 

और स्वभावके अवलम्बन से अंशतः राग दूर द्वोकर बीतरागी 

अकषायी शांति प्रंकट हुई है उतने अंशमें संवर-निजेरा आदि घम्म 

हैं, बह श्रावक हैं । सम्यग्दशन और पांचवें गुणस्थानके बिना श्रावक 
नहीं कहलाता । 


ग्यारह प्रतिमाएँ तो स्थुलरूप भेद हैं। उनमें एक-एक प्रतिमा में 
भी असेक प्रकारके सूक्ष्म परिणाम होते हैं । मुनिको छठ गुणस्थान में 
शुभभाव आते हैं बहाँ समिति में परकी रक्षाका अभिप्राय नहीं है 
किन्तु उस प्रकार .का हिंसाका प्रमादभाव द्वी नहीं द्वोता--इतना 
बीतरागभाव दोगया,है। उसका नाम समिति है। गमनादि का शुभ 
राग दोने पर उसमें मुनिको अति आसक्तिभाव नहीं है इसलिये प्रमाद्‌ 
को परिणति नहीं है, इससे वह समिति है। उसमें स्वभावके अबलंबन 
से बीतरागभाव हुआ वह निश्चय समिति है, और उसे तत्त्वार्थसून्रमें 
संवर कहा है; ओर २८ मूलगुणमें समिति कही है. वह व्यवद्दार 
समिति है, तथा वह पुण्यास्रव है, वह संवर नहीं है। अज्ञानी तो 
व्यवहार समिति को ही घसमे मानता- है; इसलिये वह | व्यव॒द्दारा- 
भासी है।. ;: - । 

२८ मूलगुणोमें आनेवाली समितिको निश्चय संवर कहे तो वह 
'अज्ञांनी दे। तत्वाथसूत्रेमें सम्रतिको संबरका कारण कहा है, वह 
समिति 'भिन्‍न है और २८ मूलगुणवाली समिति भिन्न है.। तत्वार्थ- 
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सूत्रमें २८ मूल गुणवाली समिति को संबर नहीं कशा, किंतु स्वभाव 
के आश्रयसे श्रगट हुई मुनियों की चीतवराग परिणतिरुप. 
निश्चय समितिको ही संबरका कारण कहा है। दोनों प्रकार. 
प्र॒थक्‌ हैं; उन्हें न समझे और व्यवद्वार समिति को ही संवर माने तो. 
उसे संवर तत्त्वकी खबर नहीं है | शुभराग मुनिपना नहीं है। अंतरमें 
जो वीतरागभाव हुआ है वह म्ुुनिपना है। वहाँ शुभ राग रहा वह 
व्यवहार समिति हे--आश्रव है। यथार्थ समभके किना मात्र सम्प्र- 
दाय के नामस कहीं तर नहीं जाते; समभक्तर यथा निणेय करना 
चाहिये । 
छट्ठ -सातवें गुणस्थान वाले मुनि चलते हों, प्रमादभाव न हो 
और नीम का सूद बौर पैरोंके नीचे आजाये, वृक्ष परसे जीब जन्तु 
शरीर पर गिरकर गर्मीसे मर जाये, तो वहाँ मुनिका कोई दोष नहीं 
नहीं है, क्योंकि उनकी परिणतिमें प्रमाद्‌ नहीं है। अपनी परिणति में 
प्रमाद हो तो दोष है । यहाँ तो कहते हैं कि देखकर चलनेका शुभ- 
भाव भी वास्तवमें संवर नहीं है। देखकर चले, प्रमाद न करे, और 
कोई जीब भी न मरे, तथापि उस शुभरागसे धर्म माने तो उस जीव 
को संवरतत्वकी खबर नहीं है। 
स्वग-मोक्षकी इच्छासे या नरकादिके भयसे क्रौधादि न करे 
और मंदराग रखे, किन्तु उससे कहीं धर्म नहीं होता। क्योंकि कपाय 
क्या हे ओर स्वभाव क्‍या है? --उसका भान नहीं द्े। लोकमें 
प्रतिष्ठा आदिके कारण परक्षी सेवन न करे, राजा के भयसे चोरी 
न करे, तो उससे कहीं त्रतवारी नहीं कहलाता, क्योंकि 
"शाय करने का अभिप्राय तो छूटा नहीं है । जिसे 
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पुण्य की प्रीति है उसे कपाय का ही अभिप्राय विद्यमान है। जिसको 
शायक स्वभाव का अनादर और राग का आदर है, उस जीव के 
अभिप्राय में अनन्तानुवंधी क्रोध विद्यमान है, वह धर्मा नहीं है । जिसे 
ज्ञायकरवभावका भान नहीं है ओर परपदार्थों को इए-अनिष्ट मानता 
है, उस जीव के राग ष का अभिप्राय दूर नहीं हुआ है । पंचपरमेष्ठी 
भगवान इष्ट और कर्म अनिष्ट--ऐसी जिसकी बुद्धि है वह भी अज्ञानी 
है। में तो ज्ञान हूँ और समस्त पर द्रव्य मेरे ज्ञय हैं, उनमें कोई 
मुझे इप्ट-अनिष्ट नहीं है;--ऐसा भान होने के पश्चात्‌ धर्मी को शुभ 
राग होने पर भगवान का वहुमान आता है| वहाँ पर में इष्ट बुद्धि 
नहीं है और राग का आदर नहीं है; राग पर के कारण नहीं हुआ । 
तत्वज्ञान के अभ्यास से जब कोई भी परपदार्थ इृष्ट-अनिष्ट भासित 
न दो, तब राग के करत त्व का अभिप्राय नहीं रहता । 
>< ८ .. 
[ बीर सं २४७६ चैत्र कृष्णा ६ शुक्रवार, ६-३-४५३ ] 
मात्र आस्मज्ञान से इष्ट-अनिष्ट बुद्धि दूर होती है--ऐसा न 
मानकर, साथम सात तत्वों को यथार्थ रूप से जाने तो .अपने शुद्ध 
स्वरूप को उपादेय माने और पर से उद्यासीन हो जाये, .इसप्रकार 
उन -अनित्यादि भावनाओं की गणना मोक्षमार्ग में की हे। शरीर, स्री 
: कुटुम्ब, धनादि अजीब हैं; उनमें कोई इष्ट-अनिष्ट नहीं है। सात 
'तत्त्वों की सम्यकू श्रद्धा होने से, शुद्धात्मा का प्रतिभास होने पर पर- 
: पदार्थों में इट-अनिष्टता भासित नहीं होती और न रागद् षकी उत्पत्ति 
होती है; वह धम है.। . . _ 
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पुनश्च, शरीरादि में अश्युचि, अनित्यादि चिंतबन से उसे बुरा 
जानकर--अद्दितरूप जानकर उससे उदास होने को वह अलुप्रेज्ञा 
कद्दता है; किन्तु वह तो हष बुद्धि है । स्त्री, पुत्रादि स्वार्थ के सगे हैं, 
लक्ष्मी पाप उत्पन्न करती है--ऐसा मानकर उनपर द्वोष करता है; तो 
क्या पर द्रव्य तेरा बुरा करते हैं? नहीं करते | वह तो उनके प्रति 
द्रेपभाव हुआ । जैसे--पदले कोई मित्र से राग करता था; फिर उसके 
दोप देखकर द्व परूप-उदास होगया; उसी ग्रकार पहले शरीरादि पर 
राग था, फिर उन्हें अनित्यादि जानकर उनसे .उदास होगया और 
ढुंघ करने ल्गा;--यदद कोई सच्ची अनुम्रेक्षा नहीं हे । 


एक उपदेश कहते थे कि--रागके कारणरूप स्त्री, धनादि पर 
ऐसा छ. थ करो कि उनके प्रति किंचित्‌ राग न रहे । तो कया पर वर्तु 
से राग, ठप, मोह होते हैं? क्‍या पर वस्तु का अहण-त्याग किया 
जा सकता है ? तत्त्वज्ञान पूर्वक स्वसन्मुख ज्ञातामात्र स्वभाव में 
स्थिर दशा द्वोने से सहज द्वी पर वस्तु के राग का त्याग हो जाता है 
और पर वस्तु उसके अपने कारण छूट जाती है) अज्ञानी को कतो- 
बुद्धि का मोद है । ह ह 


प्रति समय भूमिकानुसार राग होता है, उसे भी छोड़ा नहीं जा 
सकता; आत्मा वो मात्र ज्ञाता रद सकता है--उसकी अज्ञानी-कों 
ख़बर नहीं है । इसलिये वह ऐसा मानता है कि पर वस्तु का व्याग 
करूँ ओर पर संयोगों से दूर रहूँ तो शांति होगी--धम होगा; किन्ठ 
अपने ज्ञानानन्द स्वरूप को तथा शरीरादि के स्वभाव को जानकर, 
«.. जम छोड़कर, किन्दीं पर को भमला-बुरा न मानकर मात्र ज्ञता-दक् 
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ने का नाम सच्ची उदासीनता है। निश्चय तत्त्वश्रद्धानपूवक 
स्वसस्मुख होकर, यथाथ ज्ञातापने में जितनी एकाग्रता बढ़ती है उसका 
नाम संवर-निजेरा का कारण सच्ची अनुप्रेत्ा है। जो शुभराग रहा 
वह व्यवहारअजुप्रेज्षा हे, वह ता आश्रव है । 


ओर ज्ञुधादि लगने पर उनके शमनका उपाय न करने, आह।रादि 
न लेने को बह परिषद सहन करना कद्दता है। चकि संयोगी दृष्टि तो 
है, ओर अंतर में ज्ञुधादि को अनिष्ट मानकर दुःखी हुआ है; वह तो 
अशुभभाव है; किन्तु कभी शुभ भाव हो, तो भी धर्म नहीं है। कोई 
कहे कि-प्रथम परिषद सम्बन्धी ग्रतिकूलता का विकल्प आये और 
फिर दूसरे समय राग की जीत ले वद्द परिषद्ृजय है, तो वह बात 
मिथ्या है; क्योंकि विकल्प तो राग है, आश्रव है; वह परिषहजय- 
रूप संबर नहीं है। क्ुधा, ठृषा, रोगादि को मिदाने का उपाय न 
करना वह परिषदजय नहीं है; क्योंकि उसमें तो शुभ राग की उत्पत्ति 
है। मुनि नग्न रहते हैं, वह भी परिषहजय नहीं है; किन्तु तत्वज्ञान 
पूबक स्वाश्रय के बल से राग की उत्पत्ति का न होना बह परिपहजय 
हे। ज्ञातासात्र रूप से स्वरूप में स्थिर रहने का नाम संवर है-परिषह 
जय रूप धम है। 

आत्मानुशासन ग्रन्थ में लिखते हैँ कि अज्ञानी त्यागी हो, और 
उसके बाह्य सामग्री का अभाव वत रहा दो, वह तो अंतराय के 
कारण है। अंतरंग ज्ञान, वैराग्य के बिना उपचार से भी धर्म नहीं 
है। जिसे अनुकूल संयोगों की रुचि है, उसे उसी समय प्रतिकूल 
संयोगों का छेष है। उपवासादि में दुःख सानता है, इसलिये उसे रति 
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के कारण मिलने से उनमें सुखबुद्धि है ही। यह पराश्रय सुख-दुश्ख 
रूप परिणाम हैं ओर यही आत-रौद्र ध्यान है; इससे संचर निजरा- 
रूप घर्य नहीं है । पर की अपेक्षां रहित मात्र ज्ञाता स्वभावकी श्रद्धा, 
ज्ञान ओर लीनता द्वारा स्वसन्मुख ज्ञाता रहे ओर किसीको अगुकूल- 
प्रतिकूल न मानो वही सच्चा परिषद जय है। अजुकूल-प्रतिकूल संयोग 
प्राप्त हों, तथापि अपने सहज ज्ञान स्वभाव के आश्रयसे स्वेत्र ज्ञाता- 
दृष्टा रहने से जितनी अपनी वीतरागद्शा हुई उतने अंश में धर्म दे । 
और वह तो हिंसादिक सावग्ययोग के त्याग को चारित्र मानता है। 
किन्तु हिंसा, आरम्भ, समारम्भ बाह्य में नहीं हैं, जीवके अरूपी 
विकार भाव में आरम्भ-हिंसादि रूप भाव होते हैं। बाह्म त्याग 
दिखाई दे, तो हिंसारूप आरस्म से छूट गया--ऐसा नहीं है । 

२८ सृूलगुण तथा महात्रतादि के पालनरूप शुभोपयोग शुभाश्रव 
है, वह धर्म नहीं दै। अज्ञानी उस त्रत-तपादि के शुभराग को उपादेय 
मानता है, दिवकारी-सहायक मानता है, किन्तु वह चारित्र नहीं दे। 
चरणानुयोग की अपेक्षा से भी अज्ञानी के व्यवहार-त्याग नहीं कहां 
जा सकता | आत्मा के तत्वज्ञान पूर्वक अकपाय शांति द्वो वह संँवर 
रूप धरम है ओर वहाँ अबव्नतादि के राग का त्याग होने पर व्यवहार 
से बाह्मत्याग कहलाता है; किन्तु मात्र वाह्मवस्तु का त्याग वह धरम 
नहीं है । राग का त्याग किया--ऐसा कददना भी नाममात्र द्ै-उपचार 
से है; क्योंकि ज्ञाता तो राग के भी अभावस्वरूप है । आत्मा आत्मा 
में स्थिर दो वही सथ्ा श्रत्याख्यान है। ब्रतादि का शुभ राग है पह 
आश्रव है; बह आश्रव तो बंध का साधक है ओर चारित्र तो बातराग 


«». भाव मात्र द्वोने से मोक्ष का साथक है; इसलिये उस मह्वत्रतादिहनस 
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शुभ भाव को चारित्रपना संभव नहीं है। अज्ञानी के त्रत उपचार से 
भी ज्त नहीं कहलाते । 

निश्चय सम्यग्दशन पूवक स्वसन्मुख बीतरागभाव हो उतना 
चारित्र है, ओर महात्रतादि शुभराग मुनिद्शामें होता है बह चारित्र 
नहीं है, किन्तु चारित्रका मल है--दोष है | उसे छूटता न जानकर 
उसका त्याग नहीं करते ओर अव्रतादि अशुभरागका त्याग करते हैं 
किन्तु उस शुभाश्नवको धर्म नहीं मानते । जिसप्रकार कोई कंदमूलादि 
अत्यन्त दोष वाली हरियालीका त्याग करे ओर दूसरी छोकी आदि 
हरियाली खाये, किन्तु उसे धर्म न माने; उसीग्रकार मुनि हिंसादि 
तीत्र कघाय सावरूप अव्नतका त्याग करते हैं ओर अकषाय दृष्टि तथा 
स्थिरतापूर्वक मंद कषायरूप महात्रवादिका पालन करते हैं; किन्तु 
च्तादि आश्रवको मोक्षमार्ग नहीं मानते । 

>८ > >< 
[ वीर सं० २४७६ चैत्र कृष्णा ७ शनिवार ता० ७-३-५३ | 

व्यवद्ाराभासीका वर्णन चल रहा है। साततत्वोंका भाव भासित 
हुए बिना अग्ृहीत मिथ्यात्व दूर नहीं होता । वेसा जीव संवर तत्व 
में क्या भूल करता है वह बतलाते हैं । 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो चारित्रके तेरह सेदों में उन सहाबता- 
दिकका क्‍यों वर्णन किया है ? 

उत्तरः--बहाँ उसे व्यवहारचारित्र कद्दा है। चारित्र जैसा है 
वैसा न माने वह संबर तत्वमें भूल है | व्यवहार उपचारका नाम है। 


मुनिद्शामें अकषाय आनंद ह/ता है और विकल्पके ससय पाँच महा- 
श्श 


रु अु 5 ०० 
मोज्षमाग प्रकाशक की किरण 


मी 


ध्स् 
जी] 


ब्रतके परिणाम आते हैं | एसा सम्बन्ध जानकर, महात्रतर्म चारित्रका 
उपचार करने हैं। चारित्र साक्षात्‌ मोक्षमार्ग हैं और सम्यग्दशेन 
परम्परा मं,क्षमाग हैं। तत्वार्थ श्रद्धानकों सम्यग्दशन कहते हैं। 
आत्मामें अकपाय शांति प्रगट हा वह चारित्र है। जिनके वेंसा चा- 
रित्र प्रगट हआ हद उन भनिके पंचमद्दात्रतों को उपचारते चारित्र कहा 
है। निश्चयसे निष्कवायभाव ही सच्चा चारित्र है। इसप्रकार संबरके 
कारणोकों अन्यथा जानता है, इसलिये अग्रहीत मिशथ्यात्व नहीं छूटता | 
महात्रतादिके परिणामों को संवर माने वह सच्ञा श्रद्धानी नहीं है । 
निर्जरातच्व के श्रद्धानकी अयथार्थता 

अज्ञानीको निर्जरातत्वमें भूल होती है वह बतलाते हैं। उपवास, 
बृत्ति संक्षेप आदिको वह निर्जरा मानता है; वे सब वाह्य तप हें । 
उनमें कपाय मंदता करे तो पुण्य है | झुद्ध आत्माका भान होने के 
पश्चात्‌ अंतर्लीनता करे बह निजरा है ! वाह्य तप तो झुद्धोपयोग 
बढ़ान के हेतु किया जाता है। इसका यह अर्थ है कि स्वयं ज्ञान स्व- 
भावी है;--ऐसी दृष्टि पृवंक लीनता करने से पूर्व उपवासादिका शुभ- 
भाव निमित्तरूप होता है; इसलिये वाह्मतप शुद्धोपयेग बढ़ाने के हेतु 
से किया जाता है--ऐसा कहते हैँ | जिसे उपावासादि में अरुचि दो 
उसकी बात नहीं हैँ | स्वभावम लीन द्वाने पर बाह्य तपरूपी निमित्त 
पर से कक्ष हट गया, इसलिये बाह्यतप पर उपचार आता है। स्वभाव 
में लीनता करने से सहज द्वी इच्छा ट्रट जाती हैं। स्वयं ज्ञानस्व- 
भावी हैं; इसप्रकार निश्चयपूवक लीनदा करने से शुभ उपयोग छूट 
जाता दे | शुद्धतामें अपना स्वभावभाव कारण द्वोता है; तो शुभका 


पे 
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अभाव कारण है--ऐसा उपचार किया जाता है | सम्यर्दर्शनके समय 
अंशतः शुद्ध उपयं,ग हुआ है; विशेष लीनता होने पर शुद्ध-उपयोगमें 
वृद्धि ह।ती है) जिसे सम्यर्द्शंत, सम्यक्‌ अनुभूति तथा अंशतः 
आनंद प्रगट नहीं हुआ है उसके शुभमें तो उपचार भी नहीं किया 
जाता । 

अज्ञानी जीव कहते हैं कि प्रथम निश्चय सम्यकद्शनका पता 
नहीं लग सकता हे, प्रथम उपवास करो, प्रतिमा आदि धारण करो, 
किन्तु भाई ! सम्यग्दशन होने के पश्चात्‌ विशेष झुद्धताके लिये प्र- 
योग वह प्रतिमा है। प्रतिमा वाह्म वस्तु नहीं है | अंतरमें शुद्ध उपयोग 
होने से इच्छा टूट जाती है तब वाह्यतप पर आरोप आता है। आ- 
त्माके भान थिना अज्ञानी अनेक तप करता है. किन्तु उसके निर्जरा 
नहीं होती । में यह करूँ ओर यह छोडू--ऐसा जो भाव है वह 
मिथ्या है। ऐसा विऋल्प वस्तुस्वभावमें नहीं है। समयसारके ६२ वें 
कलशमे कहा है किः-- 

आत्मा ज्ञान स्वयं ज्ञानं ज्ञानादन्यत्करोति किम्र्‌ | 

पर भावस्य कर्तात्मा मोहोडर्य॑ व्यवहारिणाम्‌ ॥| 

आत्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप हे | ज्ञानके अतिरिक्त वह दूसरा कया 
कर सकता है ? राग करे या छू ड्े--प्रह भी क्वानका स्वरूप नहीं 
ज्ञान आहारका ग्रहण या त्याग कर सकता है ? नहीं; आत्मामे तो 
जानने की क्रिया है। निशय हो +% पश्चात्‌ लीनता होना वह भिजरा 
का कारण है । 

ज्ञानी जीवके बाह्य + पको उपचारसे निजेराका कारण कहते है 
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यदि वाह्य दुःखोंको सहन करना निजराका कारण हो, तो ढोर आदि 
बहुत भूख-प्यास सहन करते हैं, इसलिये उनके खूब निजेरा होना 
चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता | इसलिये बाह्य दुःख सहन करना 
निज राका कारण नहीं है । 

प्रश्तः--त्रे तो पराधीनरूपसे सहन करते हैँ; किन्तु स्वाधीनता 
पूबक धर्म बुद्धिसे उपवासादिरूप तप करे तो निर्जरा होती है या 
नहीं ? हमें अन्न-जल अच्छी तरह मिलता है; तथापि हम उसका त्याग 
करदें तो हमें निर्गरा होंगी न ? 

उत्तरः--धर्म बुद्धिसे अर्थात शुभभावसे बाह्य उपवासादिक तो 
करे, किन्तु वहाँ उपयोग तो अशुभ, शुभ अथवा शुद्धरूप जैसा चाहे 
परिणमित होता है | बहाँ अशुभ परिणाम हों तो पाप होता है, शुभ 
परिणाम हों तो पुण्य होता है और शुद्ध परिणाम हों तो धम्म होता 
है । अज्ञानी जीवॉकोी परिणामकी खबर नहीं है । २४ या ४८ घंटे तक 
आहार नहीं लिया इसलिये शुभ परिणाम हुए--ऐसा नहीं है । अपनी 
प्रशंसा, मानादिके लिये उपवासादि करे तो परिणाम अशुभ हैं, उसे 
कषाय मंदता नहीं है, इसलिये पाप होता है। स्वयं श्रत-तपादि करे 
ओर उनके उद्यापनके समय सगे-सम्बन्धी न आवबें तो मनमें दुश्ख 
होता ह--वह्‌ सच अशुभभाव है | साधु नाम धारण करके प्रशंसा 
के लिये उपवासादि करे तो वह पाप है। बाह्य उपवाससे निर्जरा 
नहीं है । शुभभाव करे तो पुर्यवंध है। अपने परिणामोंसे लाभ- 
अल्ाम है; बाह्यसे नहीं है। आठ उपवास किये हों ओर अंतरमें मान 
के परिणाम हों तो उसे पाप लगता है | हमने इतने उपवास किये, 
फिर भी दमारी और कोई देखता तक नहीं!--आदि परिणामोंसे पाप- 


ञ्रा 
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बंध होता है । अधिक उपवासों से बहुत निर्जरा होती है और कम 
उपवासोंसे थोड़ी:--ऐसा नियम सिद्ध हो जाये तो नि्जेराका मुख्य 
कारण उपवासादि होजायें; किन्तु ऐसा तो हो नहीं सकता; क्योंकि 
दुष्ट परिणामोंसे उपवासादि करने पर निजेरा कैसे संभव दो सकती 
है १ इसलिये जैसा अशुभ, शुभ या शुद्धरूप उपयोग परिणमित हो, 
तदनुसार वंध-निजेरा है । 

अशुभ-शुभ से बंध है ओर शद्धभ से अबंध दशा होती है| इस- 
लिये उपवासादि तप-निर्जरा के कारण नहीं रहे, किन्तु अशुभ-शुभ 
बंध के कारण सिद्ध हुए, और शुद्ध परिणाम निजरा का कारण सिद्ध 
हुआ | 

प्रश्न--- तो फिर तत्वार्थसूत्न में “तपसा निजेरा च”--ऐसा 
किसलिये कहा है ! 

उत्तरः-- शास्त्र में “इच्छानिरोधस्तप/? कहा है। शुभ-अशुभ 
दोनों इच्छाओं का नाश करना वह तप है। इच्छा को रोकने का नाम 
तप है , वह भी उपदेश का कथन है। जो इच्छा उत्पन्न होती है उसे 
रोका जा सकता है ? अपने ज्ञान स्वभावसे लीन होनेपर इच्छा उत्पन्न 
ही नहीं हुई--उसे इच्छा को रोकना कहा जाता है | पहली पर्याय 
में इच्छा थी वह दूसरी पर्याय में स्वभाव में ल्ीनता होने से उत्पन्न 
दी नहीं हुई वह निजेरा है। इसलिये तप द्वारा निजरा कही है। 

प्रश्चः-- आहारादि रूप अशुभ की इच्छा तो दूर होते ही तप 


होता है; किन्तु ज्ञानी को उपवासादि या प्रायश्चित करने की इच्छा तो 
रहती है न १ 


छ हैः कं: > का 
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उत्तरः-- धर्मी जीव के उपवासादि की इच्छा नहीं है; एक शुद्ध 
उपयोग की भावना है | उपवास होता है बं आहार आना ही नहीं 
था; इच्छा टूटी इसलिये आहार रुक गया--ऐसा नहीं है । स्वभाव में 
लीन होने पर इच्छा टूट जाती है, डसे तोड़ना नहीं पड़ता | कोई पूछे 
कि--इच्छा की होती, तव तो आदह्वार आता न --यह प्रश्न ह्वी नहीं 
है। अपने ज्ञान स्वभाव में लीनता होने-से इच्छा उत्पन्न न हुई ओर 
आहार उसके अपने कारण न आया वह उपवास है| 
ज्ञानी को उपवासादि की इच्छा नहीं है; में ज्ञायक चिद|नन्द- 
स्वरूप हूँ--ऐसा भान है; और एक शुद्ध उपयोग की भावचा है, किंठु 
आश्रव की इच्छा नहीं है। सोलहकारण भावना राग है; उसकी भी 
भावना ज्ञानी के नहीं है। उपचासादि करने से शुद्धापयोग में बृद्धि 
होती है; इसलिये वे उपचासादि करते हैं, अर्थात्‌ अपने स्वभाव के 
लक्ष से शांति बढ़ती है--तब ऐसा कहा जाता दै कि उपवास से निर्जरा 
हुईं। वस्तु का स्वभाव हैं वह घमम है; धर्म स्वद्वव्य के आलंवन से 
होता है इसलिये द्रच्य-गुश-पर्याय के स्वरूप का प्रथम निर्णय करना 
चाहिये । 
यदि धर्मा जीव अथवा मुनि को ऐसा लगे कि उपवास के परि- 
णाम सहज नहीं आते ओर शरीर में शिथिज्ञता मालूम होती है, तथा 
झुद्घोपयोग शिथिल हो रहा है, तो व्दाँ वे आद्वारादि ग्रहण करते है। 
धर्मात्मा ज्ञानी देखें क्रि अपने परिणामों में संहज शांति नहीं रहता ता 
वे आह्यारादि लेते हैं। ज्ञानी हठ पूवंक उपवास नहीं करते; परिणामों 
की शक्ति को देग्कर तप करते है । जहाँ हृठ है वहाँ लाग नहीं है | 
मुनित्व या प्रतिमा को हृठ पृवेक निभाना उचित नहीं है । 
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ज्ञानी तत्त्वज्ञान होने के पश्चात्‌ द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव देखकर 
प्रतिमा या मुनित्व ग्रहण करते हैं | देखा देखी प्रतिमा नहीं लेते। 
बह सत्र दशा विपरीतता रहित सहज दी होती है । 


नियत का निणुय पुरुपार्थ से होता है| 
“एक से अनेक ख जे ”--यह वनारसीदासजी का कथन गंभीर 
है। “समयसार नाटक” प्र ३३८ में वे कहते हैं. कि-- 
“टेक्न डारि एक में अनेक खोजे सो सुचुद्धि, 
खोजी जीबे वादी मरे सांची कददवति है ।” 
प्रतिसमय जो परिणति होना है वद्द दोगी; यह निरेय किससे 
किया ? बस्तु स्वभाव ज्ञान ही है; वह स्वयं दी निणंय करता है। 
नियतका निणेय पुरुषार्थस होता है। जिस ससय जो होना है वह होगा 
ही;--ऐसा निणय पुरुषाथसे होता है । पुरुषार्ण स्वभाषमें है और 
स्वभाव ज्ञानस्वरूप है ३ 
जो खोजता है बह जीता है, ओर वादी मरता है। 
वस्तु स्वरूप समझे बिना सब व्य्े है | मुनि अपने में शिथि- 
लता देखें तो आहार लेते हैं। अजितनाथ आदि तीर्थकरों ने दीक्षा 
लेकर दो उपवास ही क्यों किये ! उनकी तो शक्ति भी बहुत थी; 
किन्तु जैसे परिणाम हुए वैसे वाह्म साधन द्वारा एक बीतराण शुद्धोप- 
योगका अभ्यास किया | यह बात भी निमित्त नेमित्तिक--सम्बन्धसे 
की है। 
प्रश्तः--यदि ऐसा है तो, आहार न लेने, ऊनोदर करने को 
तप क्यों कहा है ? 
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उत्तरः--उसे वाह्म तप कहा है | बाह्यका अर्थ यह है. कि-- 
दूसरों को दिखाई देता है कि यह व्यक्ति तप करता हे; किम्तु स्वयंको 
तो जैसे परिणाम होंगे बेसा ही फल मिलेगा; क्योंकि परिणामों के 
बिना शरीरकी क्रिया फलदाता नहीं है। 

प्रश्न--शास्त्रमें तो आकाम निर्जरा कही है | वहाँ इच्छा के 
बिना भी भूख ठृषादि सहन करने से निर्जरा होती है, तो उपवास 
करे, कष्ट सहन करे, उसे निर्जरा क्‍यों नहीं होगी ? 

उत्तर---अकाम निर्जरामें भी बाह्य निमित्त तो इच्छारहित 
भूख-तुषा सहन करना है। वहाँ मी अंतरंग कषायमन्दता हो तो 
अकाम निजेरा। है | कषायमन्दता न हो तो अकाम निर्जरा नहीं है । 
बाह्ममें अन्न-जल न मिले, और उस काल कषायमन्दता हो तो अकाम 
निजरा है । 

् अर भर 
[ वीर सं० २४७६ चैत्र कृष्णा ८, रविवार ता० ७-३-#३ है| 

प्रश्न--उपवास करे, बाह्य संयम पाले, कन्द्मूलादिका त्याग 
करे, उसे धर्म क्‍यों नहीं होता ? 

उत्तरः--पद्मु आदि को भूख-प्यास सहन करते समय कपाय- 
मंदता होती है वह अकाम निर्जरा है। उस अकाम-निर्जरा में भी 
बाह्य निमित्त तो इच्छारहित भूख, प्यासादि सहन करना - हुआ है ।- 
वहाँ मंद कपाय न द्वो तो पाप बंध होता है। कपषायमंदता करे तो 
पुण्य द्वोता है देवादि गतिका बंध होता है; किन्तु वहाँ मिशथ्यात्वका 
पाप तो है ही । अंतर स्वभावका भान नहीं है उसे धर्म नहीं दोता । 


है. 
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निजराके चार ग्रकार 

निजरा चार प्रकार की है। (१) बाह्मयसे प्रतिकूल संयोग हों 
ओर उस समय कपायमंदता करे तो अकाम निजेरा होती है। 
गरीब लोगों को अन्नादि न मिले, उस समय कपायमंदता करें तो 
पुण्य होता है । कोई युवती विधवा हो जाये, वहाँ कषायमंदता करके 
ब्रह्मचर्यका पालन करे वह पुण्य है। उसे अकाम निर्जरा होती है। 
मंदकषायकी हालतमें ज्ञानी या अज्ञानी दोनोंके यह निजरा होती है। 

(२) आत्मा शुद्ध चिदानन्द स्वरूप हे,--जेसे अकषायभाव 
का लक्ष हो; देहादिकी क्रिया जड़से होती है, आत्मास नहीं ओर 
देहकी क्रियासे आत्माका भला-बुरा नहीं हो सकता, पुण्य-पापके भाव 
दोनों बंध हैं; बंधरहित शुद्धस्वभावका भान हो उसे सकामनिर्जरा 
होती है। 

(३) ओर लोभादिके परिणाम प्रतिसमय करता है, तव जो 
कमके परमाणु खिर जांते हैं उसे सविपाक निंजेरा कहते हैं। अ- 
ज्ञानीकों नवीन वंधसहित यह निज रा होती है।यह सविपाक निजेरा 
चारों गतिक जीचों के होती है 


(४) में ज्ञाता हूँ, देहकी क्रिया मेरी नहीं है, परवस्तु का त्याग 
सें नहीं क' सकता;--ऐसी सच्ची दृष्टि होने के पश्चात्‌ कर्म खिरते हैं 
बह अविपाक निजेर है। 

सकाम शब्दका अर्थ होता है “आत्माकी सम्यक्‌ भावनासहित?! 
सें ज्ञासानन्द्‌ स्वरूप हूँ, राग मेरा स्वरूप नहीं है--अहितकर है शुभ- 
राग भी करने लायक नहीं है और शरीरकी क्रिया में कर ही नहीं 
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सकता; राग करना मेरे स्वभावमें नहीं है;--ऐसे ज्ञानीको अकाम, 
सकाम, सविपाक और अविपाक--ऐसी चारों प्रकारकी निजेरा 
होती है। कर्म पके बिना खिर गये इसलिये अविपाक कहा है। आ- 
स्माका पुरुषार्ण बतलाने के लिये उसीको सकाम निर्जरा कहते हें। 
सकाम और अविपाक निर्जरा ज्ञानीके ही होती है | तदुपरान्त ज्ञानी 
के अकाम और सविपाक-निर्जरा भी होती है। अज्ञानीके अकाम और 
सविपाक-दोनों प्रकार की निजेरा होती है । 


जैन कोन ओर अजेन कौन ? 
के ८ 


मैं त्रिकाल ज्ञायक हूँ झुभाशुभभावका नाशक हूँ-ऐसा भान होनेसे 
आन्ति दूर हो जाती है; और शुभाशुभका रक्षक हूँ--ऐसा माने वह 
आन्ति है। में कुदुम्ब, देश आदि का रक्षक नहीं हूँ, तथा शुभाशुभ- 
भावका भी रक्षक नहीं हूँ, किन्तु नाशक हूँ--ऐसा भान होने पर 
सम्यग्दर्शन होता है। उस समय शुभाशुभभाव सर्गथा दूर नहीं हो 
जाते। भ्रान्ति दूर होती है, किन्तु पुण्य-पाप दूर नहीं होते। फिर 
स्वरूपमें विशेष ल्ीनता करे तो पुण्य-पाप दूर द्वोते हैं |-ऐसा करे 
वह सच्चा जेन है । अपनी पर्यायमें पुस्य-पापके भाव होते हैं, उन- 
का स्वभाव के लक्षसे नाश करनेवाला जैन है । वैसे जीवको शुद्धिकी 
वृद्धि करने वाली निर्गरा होती है। में आत्मा हूँ; शरीर, मन, वाणी 
आदि मेरे नहीं हैं; में उन सबका ज्ञाता हूं। में विभावका भक्षक और 
स्वभावका रक्षक हूँ--ऐसा माननेवाला जैन है। जो विभावका रफ्षेक 
और स्वभावका नाशक दै वह अजेन है। शुद्ध चिदानन्दका भान 
करनेवाला जेन है । के 
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अच यहां मूल प्रश्नकी बात लेते है. । 

बाह्य प्रतिकूल निर्मित्तके समय पञ्नु आदि कपायसंदता करें तो 
पुण्यबंध होता है और देवगतिमें जाते हैं | प्रतिकूलताफे समय ऋषाय 
संदता न करे तो पुण्य भी नहों होता । सात्र देश्ख् सहन फने से 
स्वग प्राप्त नहीं होता । आलू आदि के जं.वे को महान प्रतिकूलता 
होती है, अग्निमें सिक्र जाते हैं। वहाँ दुःखका निमित्त तो है, किन्तु 
कहीं सवको पुण्यवंव नहीं होता; जो कपायमंदता करे उसीकों पुर्य 
होता है। कष्ट सहन करते समय यदि तीत्र कपाय होने पर मो पुरप- 
चंध होता हो, तो सर्व तियचादिक दव ही हो जायेंगे, किन्तु ऐसा 
नहीं होता । उसीप्रकार इच्छा करके उपवासादिक करने में भूख-प्यास 

सहन करता है बह वाद्य निमित्त है; किन्तु वहाँ रागकी मंदता करें 

तो पुस्यवंध होगा, किन्तु धर्म नहीं हो सकता | उपवासके समय भी 
जैसे परिणाम करे बैसा फल है | यहाँ निजंरा तत्त्वकी भूल बतलाते 
हैं। स्वरूप शुद्धिकी वृद्धि ओर रागका अभाव द्वोना वह भाव निजरा 
है ओर कर्मोका खिरना द्रव्य निजरा है । 

जीव जैसे परिणाम करे बेसा दी बंध होता है । बाह्य प्रतिकू- 
लता सहने में कष्ट करने से पुएय नहीं होता। जैसे-अज्नको प्राण 
कहा है वह उपचार मात्र है, आयु प्राणकरे बिना जीव जीवित नहीं 
रह सकता; यदि आयुप्राण हो तो अन्‍्नको निमित्त कहा जाता है; 
उसीग्रकार उपचासादि वाह्य साधन होने से अंतरंग तपकी वृद्धि होती 
हे, अर्थात्‌ शुद्ध चिदानसदके भानपू्षक अंतर्लीनता करे तो उपयास 
को बाह्य साधन कहा जाता है। चिदानन्द आत्मा विभावरहित है--.. 
ऐसे भान बिना धरने नहीं हाता । कुद्देबादि ही श्रद्धा छोड़ी हो, सच्चे 
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देवादिकी भ्रद्धा हुई हो, और उस विकल्पका भी आदर न हो 
तथा आत्माका भान बत रहा हो--ऐसे जीवको अंतर्लोनतासे तप 
होता है| 
हजारों रानियोंका त्याग कर दिया हो, उपवासादि किये हों, 
किन्तु आत्माके मान बिना सब व्यथ है । जो रागमें रुका है ओर 
उसे धर्म मान रहा है वह मिथ्याटष्टि है । कोई बाह्य तप तो करे 
किन्तु अंतरंग तप न हो तो उसको उपचारसे भी तप नहीं कहा जाता। 
स्वभावकी भावना हो तो बाह्यतपको निमित्त कहा जाता है। निरचय 
का भान हो तो व्यवहार कह्दा जाता है। अज्ञानी कहते हैं कि- 
जिसप्रकार दूकानमें माल भरा हो तो भाव बढ़ते हैं; उसीप्रकार शुभ- 
रागाद्रिप मात्र हो तो आगे बढ़ा जाता है; किन्तु वह बात मिथ्या 
है। शुभराग कोई माल ही नहीं है। चास्तवमें आत्माका भान हो वो 
भाव बढ़ता है मेरा ज्ञान स्वभाव बीतरागो है--ऐसी दृष्टि दो वो 
लीनता द्वोती है; किन्तु जिसे द्रव्यदृष्टि नहीं है उसके तप संझा 
नहीं दे । 
आत्मा के भान बिना उपवास लंघन है 
फिर कह्दा है किः--- 
कपायविपयाह।रत्यागों यत्र विधीयते। 
उपवास; स विज्ञ ये शेप॑ लइझनक विद! ॥ 
जहाँ कपाय, विषय और आहार का त्याग किया जाता दै उसे 
उपचास जानना । शेष को श्री गुरु लट्ठन कह्दते हैं। जिम्ते आदारादि 
. का ग्रहण स्याग की इच्छा नहीं दे, पुस्य-पाप की इच्छा नहीं दे और 


न 


] 
है 
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पर-पदार्थां की वृत्ति का त्याग है, उसे उपवास कहते हैं. । शुद्ध चिदा- 
ननन्‍्द आध्मा के निकट बास करने को उपवास कहते हैं। अज्ञानी को 
कुछ भान नहीं है, इसलिये पुण्य-पाप की वृत्ति केसे रुफे ? नहीं रुक 
सकती । अकपाय स्वभावके भान विना कभी उपवास नहीं हो सकता । 

आहार-जत्न आत्मा नहीं ले सकता, वह तो जड़ की क्रिया है। 
राग के कारण आहार नहीं आता। आहार की इच्छा होने पर भी 
आहार नहीं लिया जाता; भोजन करने बैठा हो और उसी समय 
अशुभ समाचार आजायें तो आहार नहीं होता। वहाँ वास्तव में तो 
आहार आना ही नहीं था, इसलिये नहीं आया; तथापि आहार लेने 
और छोड़ने की क्रिया मुझ से होती है--ऐसा मानने वाला मिथ्या- 
दष्टि है। 

आत्मा के भान बिना उपवास करे उसे लंघन कहते हैं | उपवास 
करे तो शरीर अच्छा होता है--ऐसा भी नहीं है। शरीर की अवस्था 
का स्वामी आत्मा नहीं है। अजीव की क्रिया का स्वामी हो वह मूढ़ 
है। शरीर को रखने में जीब समर्थ नहीं है | जिस समय, जिस न्ेत्रमे 
शरीर छूटना हो उस समय उस न्षेत्र में छूटता है। भले दी लाखों 
उपाय करे, डॉक्टर आयें, किन्तु वे उसे बचाने में सम नहीं हैं। 
उसमें फेरफार करने की जीव की सत्ता नहीं है। अज्ञानी जीव अपनी 
पर्याय में घोटाला करता है। आत्मा के भान बिना उपवास करे तो 
लद्ठन है | अज्ञानी जीव के पुण्य का ठिकाना नहीं है, ओर पुण्य मान 
बेंठे तो मिथ्यात्व होता है। 

अज्ञानी जीव जअज्ञान-तप का उद्यापन करके अमिमान करता 
है । स्वयं लोभ कम करे तो पुण्य होता है, किन्तु आत्मा के भान बिना 


र्‌३े८ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 
धर्म नहीं होता । यहाँ कोई कहें कि यदि ऐसा है तो हम उपवासादिक 
नहीं करेंगे; तो उससे कहते हैं कि--हम तो उपवास और निर्जराका 
रुच्चा स्वरूप कहते हैं । उपदेश ऊपर चढ़ने के लिये है। आहार के ग्रति 
राग कम करे तो पुण्य होता है, तीत्र कपाय घटे तो पुण्य होता है; 
आहार न ले तो पुण्य हो ऐसा नहीं होता । धरम तो पुण्य से अलग है 
जो आत्पा के भान से होता है। तू उल्टा नीचे गिरे तो हम क्या 
करें ९ 

यदि तू मानादि से उपवासादि करता है तो कर अथवा न कर; 
कीर्ति के लिये, दिखावा के लिये, बड़प्पन के लिये करता हो तो कर 
या न कर--सव समान है; किन्तु व्यवहार धमम बुद्धि से अर्थात्‌ झ॒भ 
भाव से आहारादि का राग छोड़े तो जितना राग छूटा उतना छूँटा। 
तीत्र रृष्णा छोड़कर मंद लृष्णा की उसे पुरय समभ; उसे तप मान्गा 
तो मिथ्याहृष्टि रहेगा | वस्तुओं के श्रति राग कम हो उसे पुर्य मानो) 
निजेरा न मानो । उसे जो धर्म मानता है वह मिथ्यादष्टि है । 


अंतरंग तपों में भी प्रायश्चित लेने में शुभ विकल्प होने से 
पुण्य है, निजरा नहीं दे । सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की विनय करता व 
पुर्य परिणाम है । वैयाबृत्य करने से पुण्य होता है; धर्म नहीं होता | 
अज्ञानी लोग कहते हैं कि साधु की चैयादृत्य करने से तीथकर नाम” 
कर्म का बंध होता है। तीथंकर नामकर्म जड़ प्रकृति है; वह बांधने 
की भगवान की आजा नहीं है; ओर जिस भाव से वह प्रकृति बँधती 
है बह झुभाश्रव कर ही तो भगवान क आज्ञा नहीं दै। भगवान तो 
शुद्ध आत्मा क' ना “रने को कहते ६ । स्वाध्याय का झुभ भर्वि 
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चह पुण्य है। व्युत्सग में शुभ भाव पुण्य है। वाह्य ध्यानमें शुभ- 
भाव है । कपाय मंदता करे तो पुर्य होता है ओर अकषाय स्वभावका 
भान करे तो घर्म होता है। 
५८ ८ ् 
[ वीर सं० २४७६ चुत्र कृष्णा १० मंगलवार ता० १०-३-५३ |] 

प्रायश्चित, विनय आदि अंतरंग तपों में बाह्य प्रवरतेन है उसे 
लो वाह्मतपबत्‌ ही जानना। प्रायश्चित और विनय निमित्तरूप से 
प्रवर्तित होने पर “में ज्ञानानन्द हूँ”? इसप्रकार शुद्धि की वृद्धि होना 
वह निजरा है। सम्यग्द्शन के बिना सच्चा तप नहीं है। में ज्ञायक हूँ, 
एक रजकण की क्रिया मेरी नहीं है, में दयादि का स्वामी नहीं हूँ;-- 
ऐसे भान पूर्वक अकषाय परिणाम हों वह निजेरा है । 

में झुद्ध चिदानन्द हँ--ऐसी दृष्टि करके स्वसन्मुखज्ञाता रहे; 
जगत का साकज्ञी रहे उतने अंश में शुद्धि है वह भाव निजरा है और 
उसके निमित्त से कर्म खिरते हैं बह द्रव्य निजरा है। वारह प्रकारके 
तप में जितना विकल्प उठता है वह बंध है । ऐसे मिश्र भाव ज्ञानी के 
युगपत होते हैं | अज्ञानी बाह्य में धम मानता है, उसके निजेरा नहीं 
होती । 

प्रश्न:-- शुभ भावों से पाप की निजरा ओर पुण्यका वंध होता 
है, ओर आत्मा शुभाशुम रद्दित, दृष्टि करे तो दोनों की निजरा होती 
है--पुण्य पाप दोनों खिर जाते हँँ--ऐसा क्यों नहीं कहते ? लोग भी 
कहते हैं कि पुण्य से पाप घुलते हैं। ह 

उत्तर:-- आत्मा ज्ञायक है; उसकी निर्विकल्प प्रतीति तथा 
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हि. 


लीनता से समस्त कम ग्रकृतियों की स्थिति घटती है, तथा शुभ आयु 
के सिवा पुण्य प्रकृति की स्थिति भी कम हो जाती है। मिश्यादष्टि 
निर्जरा तत्त्व को नहीं समभता, इसलिये बह बाह्य तप से निजेरा 
मानता है । और वह मानता है कि आत्मा का भान होने के पश्चात 
स्थिति और रस दोनों घटते हैं किन्तु बह बात मिथ्या है | झुद्घोपयोग 
होने के पश्चात्‌ पुण्यप्रकृति से रस कम नहीं होता। मोक्षमार्ग में पु९्य 
और पाप दोनों की स्थिति घटती है; वहाँ पुण्य-पाप की विशेषता 
है दी नहीं, तथा पुण्यप्रकृतियों में ' अनुभाग का घटना शुद्धोपयोग से 
भी नहीं होता । शुभ भावों से पापकी निर्जेरा नहीं होती क्योंकि उस 
से घातिकर्म (पापकम) वंधते हैं । 


केवली भगवान के असाता सातारूप में परिणमित होती है। 


गोम्मटसार गाथा २७४ में कद्दा है कि केवली भगवान को 
सातावेदनीय का बंध एक समय के लिये है, इसलिये वहद्द उदय स्व- 
रूप है। और केवली को असाता वेदनीय सातारूप में परिणमित 
होता है। केवली के कषाय नहीं है, मात्र शुद्धोपयोग है; इसलिये 
असाता वेदनीय की अनुभाग शक्ति अनन्तगुनी हीन द्वो जाती दे । 
जो साता का बंध हुआ है उसका अजुभाग अनन्तगुना दे । पहले नहीं 
था, उसका अपेक्षा अनन्तभुना रस है। आत्मा ज्ञानानन्द स्वरूप में 
रमणुता करें तब पाप का रस घट जाता है ओर पुण्य का बढ़ जाता 
है । अकपाय परिणाम से स्थिति घट जाती है ओर सातादि कर्मा का 

मत अनत्तगुना बढ़ जाता दे । 
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आत्मा स्वयं शुद्ध चिदानन्द है;--ऐसी दृष्टि पृथक शुद्ध उप- 
योग करे तो पुण्यका अनुभाग बढ़ता है और स्थिति घटती है | पुण्य- 
पाप दोनों की स्थिति घट जाती है | पापका अनुभाग घट जाता हे 
और पुण्यका बढ़ जाता है | तीथंकर भगवान के पुण्यक्षा रस बढ़ 
जाता है। जितनी विशुद्धता है उतना अनुभाग बढ़ जाता है। जो 
पुए्यका त्याग करता है उसके पुण्यका रस बढ़ जाता है और जो 
उसकी इच्छा करता है उसके पुएयका रस घट जाता है । 

गुरुकी वैयाबुत्य आदि करने से तीथंकर नाम प्रक्रति का बंध 
करेंगे--ऐसा अज्ञानी मानता है, उप्ते तत््त्की खबर नहीं हे। शुद्ध 
उपयोगसे ऊपर-ऊपरकी पुरय प्रक्ृतियों के अनुभागका तीत्र उदय 
दोता है। में शुद्ध चिदानन्द हूँ--ऐसी दृष्टि होने के पश्चात शुभभाव 
हो तो पापप्रकृति पलटकर पुण्यरूप होती दे ओर शुद्धभावसे पुण्यका 
अवुभाग बढ़ जाता है तथा पापत्रक्ृति पलटऋर पुण्यप्रक्रति हो जाती 
है। जो दाना बड़ा होगा उसका छिलका भी बड़ा होता है उसीप्रकार 
शुद्धोपयोगकी जितनी पुष्टि होती है उतनी पुण्यमें होती है; इसलिये 
शुद्धभांवसे पुर्पक्रे अनुभागकी निजरा नहीं होती। परन्तु पुण्यका 
अनुभाग बढ़ जाता है, इसलिये पूर्वोक्त नियम संपवित नहीं द्वोता 
किन्तु विशुद्धताके अनुसार ही नियम संभव होता है । 


विशुद्धता के अनुसार निजरा होती है वाह्य प्रवर्तन के 
अनुसार नहा॥। 


देखो, चौथे गुणस्थानवाला सम्यम्टष्टि शास्त्राभ्यास करे ओर 


आत्माका चिंववनादि काय करे, वहाँ विशेष गुणश्रेणीनिजरा नहीं 
शहर 
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है | मिजरा अत्प हैं और बंध अधिक दे | अंतर आनन्दका अनुभव 
रा न "ली, 5 कप ्छ ० ०० 

करता हो उस समय भी उसके निजंरा कम है | यहाँ पांचवें--छट्ठ 

गुगस्थानवाले के साथ नुतना करते £ । चौथे गुणत्थानवाला धर्भी 


का 


जीव निर्थिकत्प अनुभव में हो, तो उसके निजरा कम हैं; पंचम गुणु- 
स्थानवाला श्रावक उपवास ओर बविनयादि करता दे उस कालमें भी 
छटठ्े बालकी अपन्ञा उसके कम निर्जरा है; क्योंक्रि अंतर अकरपाय 
परिणमनके आधारसे निर्जरा है | शुभकी अपेन्ञा अथवा ब्राश्मक्रिया 
की अपेक्षास निरशरा नहीं हू | पंचम गुणस्थानवाला उपवास करता दा 
तो क्रम और छट्व॑ गुणस्थानवाल मुनि आदार करते ही तथापि उनके 
अधिक निर्गरा ई | उस समय जो राग वर्तता दे उससे निर्जरा नहीं ' 
है। शुभरागस पुण्य हू किस्तु उसकाल निर्जरा अधिक है; क्योकि सुरति 
को स्वरूपके आश्रयसे तीन क्रपायोंका नाश होगया दे। अक्रषाय 
स्वभावके अवक्म्बनसे निर्जरा द्वोती दे। गुरुकी सेवा तो पुण्य- 
भाव दई, उससे निर्जरा नहीं है । जिस भावस के खिरते र्ह््ड्स 
निर्जरा कहते हैं। आस्मामें शुद्धभावसे निर्जरा द्ोती दे ओर उससे 
कम खिरते है, किन्तु पुण्यका अनुभाग बढ़ता है | 

बाद्म क्रियासे निर्ण रा नहीं दे । पंचम गुणर्थानवाला श्षावक्र एक 
महीने के उपवास करे, उस समय उसके जो नि्जरा द्वोती है उसकी 
अपेक्षा मुनिको निद्राफ़े समय अथवा आहारके समय विशेष निर्णरा 
हैं। इसलिये अक्पाय परिणामंक्रे अनुसार निर्ज रा द्वाती हैँ। वाक्ष 
प्रयुत्ति पर आधार नहीं £ | 

ज्ञानी लाग बागमसे धर्म मानते टेँ। एकबार भोजन हों, पाठ“ 
शाला चलायें--इत्यादि का्रमें थम मानते है। शुद्ध चिद्मानन्द्की 
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दृष्टिपूषक आत्मामें लीनता हो उसके निर्जरा है। वस्त्रपात्र सहित 
मुनिपना मनाग्रे वह ग्रहीत मिथ्यादष्टि है | नग्न दशापूर्तवक अक्षाय 
दशा हो उप्रे भावलिंगी मुनि कहते हैं। मात्र वाह्मत्रे नग्नतामें मुनि- 
पना नहीं है | जीवकी क्रिया जीवसे होती हैं. उसमें अजीब निम्मित्त 
मात्र है;--आदि नवतत्त्वोंका जिसे भान नहीं है, बह बाह्ममें उपया- 
सादि करे, नमक न-खाये तो उसने क्या हुआ ? सादा आहार लेने 
में निज रा मानता है; अमुक पदाथ न खाये उससे धर्म मानता है। 
बाह्य वस्तुओं के खाने या न खाने पर धर्मका आधार नहीं है। अपने 
शुद्धोपयोगसे निज रा होती है। क्रिसी ने अन्न-जल छोड़ दिया हो 
तो उससे उसे त्यागी मान लेते हैं, वद् भ्रान्ति है । 

पंचम - गुणस्थान ,वाला बैल दरा घास खाता हो, उस समय भी 
उसे चौथे गुणस्थान बाले ध्यानी की अपेक्षा विशेष नि्जेरा है। 
अंतर में दो कषायों का नाश है, उसके प्रतिक्षण शुद्धि की बृद्धि होती' 
जाती है। हरियाली खात्ते का पाप नहीं हैं। निबेलता के कारण जो 
अशुभ भाव होता है उससे अल्प बंब है। अशुभ भाव से निजरा नहीं: 


है; किन्तु अशुभ भाव के समय दो कप्रायों का नाश है इसलिये- 
निजरा है। 
छट्टे_गुणस्थानं वाले मुनि को आद्वारादि से शुभ बंध होता है 

किन्तु अंतर में तीन केषाय दूर हुए हैं इसलिये शुद्धता बढ़ती है। 
निजरा की अपेक्षा बंध कम है; इसलिये बाझ्य प्रवृत्ति अजुसार 
निज रा नहीं है; अंतरंग कषाय शक्ति घंटेने से और विद्युद्धता होने 
पर निज रा होती हैं. “यहाँ विशुद्धता अर्थात शुद्धता की विशेषता 
सममभना | अंतर कषाय शक्ति कम होने से निर्ज रा होती है। 


बन ९ / ४ ० 
२४४७ मोक्षमाग प्रकाशक की किरे 


परिडत श्री टोडरमल जी के दृष्टि भी थी और ज्ञान का विकास 
भी था। हजारों शास्त्रों का निचोंड़ मोक्षमाग प्रकाशक में भर 
दिया है । 

--इसप्रकार अनशन, दृत्तिपरिसंख्यान, ध्यानादि को उपचारस 
तप संज्ञा है--ऐसा जानना; ओर इसीलिये उसे उ्यवहारतप कहा 
है। आत्मा में छुद्धता हो जाये तो, पहले जो विकल्प हो उसे व्यवहार 
कहते हैं | निमित्त का लक्ष छूटकर शुद्धि में वृद्धि हो तो निमित्त को 
साधन कहते हैं। व्यवद्यार उपचार का एक अथ है। और ऐसे साधन 
से वीतराग भावरूप जो विशुद्धता द्ोती है. बद्दी सच्चा तप-निज रा 
का कारण जानना । 


दृष्ठान्त;-- धन ओर अन्न का प्राण कहा है । उसका कारण धन 
से अन्न लाकर भक्षण करने से ग्राणों की पुष्टि हो सकती है; इसलिये 
धन ओर अन्न को प्राण कद्या हैं; किन्तु आयुष्य न हा तो धन क्‍या 
काम करे ? मुर्दे को आद्वार-जल दो तो क्या द्वागा ? पॉच इद्ियाँ, 
मन, वचन, काय, श्वास ओर आयु--यह प्राण जीव सद्वित दो तो 
धन को प्राण कह्दा जाये; किन्तु इन्द्रियादि प्राणों को न जाने और घन 
को द्वी प्राण जानकर संग्रह कर ता मरण द्वी हो । 

जिसके अंतद प्रि ओर ज्ञान नदीं है उसके बाह्य तप को उपचार 
भी नहीं कद्दा जाता । उसी प्रकार अनशन, श्रायश्चित्त, विनय आदिक 
को तप कहा उसका कारण यह है कि अनशनादि सांधन से प्रायश्चित 
रूप प्रवर्तित होने पर वीतरागभावरूप सत्यवप का पोषण दे 


हक] >प] 


सकता है। इसलिये उन अनशन, प्रायश्चित आदि को उपचार से तप 
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कहा है; किन्तु कोई वीतराग भावरूप तप को तो न जाने और बारह 
तपों का तप जानकर संग्रह करे ता संसार में भटकता है । लोग बाह्य 
तप में धर्म मानते हैं। कुदेवादि को माने, वहाँ मृहीत मिथ्यात्व का 
त्याग नहीं है, फिर उसे तपश्चरयों केसी ? अज्ञानी की तपश्चर्या में 
सच्ची तपश्चर्या सानना और मताना वह महान पाप है। दृष्टि की 
खबर नहीं है, सच्ची बात रुचती नहीं है ओर त्रत धारण करे, तो वह 
जैन नहीं है; उसे अपनी खबर नहीं है । व्यवहार सहित सात तत्वों 
की प्रथकता की ख़बर नहीं है उसे तत्त्वाथश्रद्धान कहाँ से होगा ? 
नहीं हो सकता । 


इसलिये इतना समम लेना चाहिये कि निश्चय धर्म तो बीतरागता 

है। अपने में पुस्य-पाप रद्दित शुद्धता होती है बह बीतरागभाव है । 

[ वीर सं० २४७६ चेत्र कृष्णा ११ ब्रुधवार ता० ११-३-५३ ] 

यह व्यवहाराभासी का अधिकार चल रहा है। सात तत्त्वों का 

जैसा भाव है बैसे भाव का ख्याल नहीं है वह व्यवहाराभासी है । 
निज रातत्त्व क्या है उसका विचार करना चाहिये। कर्मों का 
छूटना वह द्रव्य निज रा है। पर्याय में शुद्धता की वृद्धि दोना अर्थात्‌ 
पुण्य-पाप रहित स्वरूप में लीनता दोना वह भावनिज रा है, धर्म है। 
रसपरित्याग, ब्वित्तय, बैयाबृत्य, स्वाध्याय आदि धर्म नहीं हैं, उन्हें 
उपचार से तप कद्दा है। जानना देखना मेरा स्वभात हे, रागद्वेष मेरा 
स्वभाव नहीं है--ऐसी श्रद्धा करके स्वरूप में लीनता होना वह धर्म 
है। वीतराग भाव हो तो उपवास को निमित्त कहते हैं। दृष्टिपूबेक 
अविकारी परिणाम को निज रा कहते हैं। बाह्य तप को उपचार से 


न | ; 


न 
पक 
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धम संज्ञा कह्य है। द्रव्य-गुश-पर्याय का विचार करना वह राग है। 
वैसे राग से भी आत्मा प्रथकू हो तो निज रा है। उपवास नाम 
धारण करे, किन्तु सात तत्त्वों के भाव का भासन नहीं है उसके उप- 
वास नहीं किन्तु लंघन है; उससे धर्म नहीं है। उससे निज रा माने तो 
मिथ्यात्व का पाप लगता है। आहार न आना बह जड़ की क्रिया है; 
कषाय मंदता पुण्य है; पुण्य रहित शुद्ध आत्मा के आश्रय से निजरा 
होती है । उसका रहस्य जो नहीं जानता उसे निर्ज रा की सच्नी श्रद्धा 
नहीं है । इसलिये उसके बाह्य उपवास को व्यवहार नाम लागू नहीं 
होता । 

सम्यग्दशन-ज्ञन-चारित्र की एकता वह मोक्षमाग है। उसमें 
निज रातत्त्व की भूल बतलाते हैं। अज्ञासी मांनता है कि बाह्य पदार्थों 
का त्याग किया इसलिये निर्ज रा द्वोती हे, किन्तु वह निज रा नहीं हैं | 
आत्मा में निर्विकेल्प अनुभव हुआ हो उसे निज रा कहते हैं। 

मोक्षतच् के श्रद्धान की अयथाथ्थता 

मोक्षतत्त्व अरिहन्त-सिद्ध का लक्षण है। पंचपरमेष्ठी में अरि- 
हन्त-सिद्ध लक्ष्य हैं ओर मोक्षतत््व उनका लक्षण है। जिसे मोक्ष- . 
तत्व का भान नहीं है उसे अरिहन्त सिद्ध की खबर नहीं है। अपने 
मे पृर्ण निमेल पर्याय होना वह मोक्ष हो । 

“मोक्ष क्यो निज शुद्धता” 

अज्षानी जीव मुक्ति शिज्ञा पर जाने को सिद्धपना कहते हैं; 
किन्तु वह भूल हू । अपनी शक्ति में शुद्धता भरी हो; उसमें से परि- 
वध व्यक्त शुद्ध दशा का होना वह माने हो । जब यहाँ पर्याय में 
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मोक्ष होता हो, उस समय ऊध्यं गमन स्वभाव से आत्मा ऊपर जाता 
है। मोक्ष ओर ऊध्यंगमन में समय भेद्‌ नहीं हो । अपनी ज्ञान 
शक्ति में से केवलज्ञान प्रगट हुआ, दर्शन शक्ति में से केवल द्शेन 
प्रगट हुआ, आनन्द शक्ति में से केवल्न आनन्द्‌ प्रगट हुआ--इत्यादि 
प्रकार से सब झुद्धता हुई वह मोक्ष हो | केवलज्ञान लोकालोक को 
जानता है वह ते व्यवहार हो । ले।कालोक को जानता हो इसलिये 
केवलज्ञान अथवा सोक्ष हे--ऐसा नहीं हो । ज्ञान, दर्शन, आनन्द 
वीये आदि पर्यायों की परि पूर्णता है इसलिये सोक्ष है, मुक्तिशित्ना 
पर रहना वह सिद्धपना नहीं है । मुक्तिशिल्ञा पर तो एकेन्द्रिय-निगोद 
के जीव भी हैं। ओर सिद्ध के जन्म, जया, मरण, रोग क्लेशादि 
दुःख दूर हुए हैं इसलिये मोक्ष मानता हो, किन्तु अपना स्वभाव 
जन्म-जरा रहित हो उसका उसे भान नहीं दो | और वह ऐसा जानता 
हो कि उत्हें अनन्त ज्ञान द्वारा लोकालोक का ज्ञान हुआ दौ | सिद्ध 
दशा में लोकालोक का ज्ञान हो जाता हो--ऐसा जो नहीं जानता बह्‌ 
तो व्यवहाराभासियों में भी नहीं आता । यहाँ तो कहते हैं कि-लोका- 
लोक का ज्ञावृत्व मानने पर भी, अपने में अनन्तज्ञान भरा है,-ऐसी 
जिसे खबर नहीं है वह व्यवहारामासी है | 
अनंतता के स्वरूपको केवली अन॑तरूपसे जानते-देखते हैं। 
कोई कहे कि केवलीसगवान अनंतको अनंत जानते हैं, इसलिये 
वे अनंतका अंत नहीं जानते; इसलिये उनके सर्वज्षतारूप केवलज्ञान 
नहीं है; वह भी भूल है । अनंतताको अनंवरूपसे न जाने ओर अंत- 
रूप जाने तो केवलज्ञान मिथ्या सिद्ध हो।पं० बनारसीदासजी ने 
“प्रमार्थ वचनिका” में कहा है कि उस अनंतताके स्वरूपको केवल-' 
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मोक्ष होता हो, उस समय ऊध्वंगमन स्वभाव से आत्मा ऊपर जाता 
हे | मोक्ष ओर ऊध्वंगसन में समय भेद्‌ नहीं हो। अपनी ज्ञान 
शक्ति में से क्रेवलज्ञान प्रगट हुआ, द्शन शक्ति में से केवल दशेन 
प्रगट हुआ, आनन्द शक्ति में से केवल्न आनन्द प्रगट हुआ--इव्यादि 
प्रकार से स्व झुद्धता हुई वह मोक्ष हैं । केवलज्ञान लोकालोक को 
जानता हो वह ते। व्यवहार हो । लोकालोक को जानता हो इसलिये 
केबलज्ञान अथवा सोक्ष हो--ऐसा नहीं हो | ज्ञान, दशन, आनन्द, 
वीये आदि पर्यायों की परि-पूर्णवा हो इसलिये मोक्ष है, सुक्तिशित्षा 
पर रहना वह सिद्धपना नहीं हो । मुक्तिशिला पर तो एकेन्द्रिय-निगोद 
के जीव भी हैं। ओर सिद्ध के जन्म, जरा, मरण, रोग क्लेशादि 
दुःख दूर हुए हैं इसलिये मोक्ष मानता है, किन्तु अपना स्वभाव 
जन्म-जरा रहित हो उसका उसे मान नहीं हो | ओर वह ऐसा जानता 
हो कि उत्हें अनन्त ज्ञान द्वारा लोकालोक का ज्ञान हुआ दो । सिद्ध 
दशा में लोकालोक का ज्ञान हो जाता हो--ऐसा जो नहीं जानता बह 
तो व्यवहाराभासियों में भी नहीं आठा । यहाँ तो कहते हैं कि-लोका- 
लोक का ज्ञाठृत्व मानने पर भी, अपने में अनन्तज्ञान भरा है,-ऐसी 
जिसे खबर नहीं है वह व्यवहाराभासी है । 
अनंतता के स्वरूपको केवली अन॑वरूपसे जानते-देखते हैं। 
कोई कहे कि केवलीमगवान अनंतकों अनंत जानते हैं, इसलिये 
वे अनंतका अंत नहीं जानते; इसलिये उनके सर्वज्षतारूप केबलज्ञान 
नहीं है; वह भी मूल है । अनंतताकों अनंतरूपसे न जाने और अंत- 
रूप जाने तो केवलज्ञान मिथ्या सिद्ध हो।पं० वनारसीदासजी ने 
“परमार्थ वचनिका” में कहा हे कि उस अनंतताके स्वरूपको केवल- 
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ज्ञान होगा ही ओर इच्छादशा से फेवलज्ञान हआ है। इच्छा वतती 
है कि अल्पकालमें केवलझान प्रगट करू'गा। मेरा आत्मा केवलज्ञान 
राक्तिस भरपूर हूँ। पहले केवलज्ञान शक्ति नहीं मानी थी; अब माना 
फ़रि केवललज्ञान बाहरसे नहीं आयेगा, किन्तु मुझमें से ही आयेगा- 
इसप्रकार श्रद्धात केवलज्ञान वतंता है; मुख्य (-निश्चय) नयके हेतुसे 
केवलज्ञान बतता है। वरततेमान पर्योयको गौण करके द्र॒व्यार्थिकनयसे 
फेवलजञ्ञान चतंता है । 

यह मेक्षतत्वकी यथार्थ प्रतीति हैँ । जिसे मोज्ञकी प्रतीति नहीं 
है उसे सम्बग्द्शन नहीं है । और लोग दुःख दूर होने को सिद्धदशा 


हर 
उप हा रू श्र रे 


हुई कहते हैं। किन्तु दुःख दूर दोना बह तो न/र्तिकी बात कही, किंतु 


च्छ 
(5 


अस्ति क्या है १ लोकालोकका जानना वह व्यवहारपे बात की, किन्तु 
निश्चय क्या है ? मेरा ज्ञानस्वभाव मुझसे है, अपने ही आम्रयसे 
केवलज्ञान प्रगठ होता है ऐसी प्रतीति नहीं है; वह भीतर द्वी भीतर 
कुछ भेद विकार या रागके आश्रयसे घमं सानता है। रागसे संबर 
निज रा ओर मोक्षतत्व नहीं है; नव॒तत्वों को स्वतंत्र न माने तो सच्ची 
श्रद्धा नहीं है। 
आ. कर हे 4 (४३ ध्डे 
पुनश्च, उमका ऐसा भी अभिप्राय है कि स्वगमं जो सुख है 
उसछ्ते अनंतागुना मोक्षमें है। किन्तु स्वगंका सुख तो रागयुक्त है और 
चीतरागी सुख अनाकुल है; दोनों की जाति भिन्न है--ऐसा उसे भान 
नहीं है। स्वर्ग और मोक्षके सुखको एक जाने तो भूल है। आत्मा 
+ ५ 45 प्रीर हक श् 
सहजानन्द मूर्ति है, उसकी प्रतीति और लीनतासे सुखदशा होती है। 
संसार सुखकी अपेक्षा मोक्षम अन॑तागुना सुख माने वह मिथ्याहृष्टि 
है। स्वग के सुख तो विषयादि सामग्री जनित होते हैं; वे आत्म- 


2 


2 


श्प्र्प मोत्षमा्ग प्रकाशक्र की किरणें 


ज्ञानी युद्ध भी अनंत दी देखते, जानने ओर कदते है। अनंतकों 
दूसय अंत ई दी नहीं किजा ज्ञानमें ( अंतकूप ) मासित दी । इस- 
लिये सबज्ञ परमात्माऊा अनंततवा अन॑तरूप द्वी प्रतिनासित द्ीती ई 
औनन्य अग्नि अपने ज्ञानस्व भावक्के सामथ्य से अपने द्रव्य सद्ित तोकी 
लाककी ते जाने वो वह केबलजान नहीं हू । आत्मा प्रमुत्व शर्किंस 
परियृण दे बह पर्याशर्मे पूरे द्वाजाता है। लोकालोककों व्यव्रद्धरत 
जानता ई |--इसमें भी जा भरत करता है बह तो सिश्याहप्रि हित 
जो रेसा मानता हे क्ि--मात्र लाकाला।ककों दी जानता दे; वह मी 
मिथ्याद्रप्र है । अपने का जानते हुए भी सर्च परक्रो संपरतया 
जान लेता है । 
ओर अक्षाती, सिद्ध भगवान त्रेले.क्यवृब्यता मानता है कि 
तो व्यवद्गार है । अपना स्वभाव प्रब्य हे; इसकी शक्तिक्रे पिशवों 
से त्रेलोक्य पृथ्चता प्रगट हा सकती दें--ऐसी उसे ख़बर नहीं दँ 
इसप्रकार बह सिद्धकी महिमा बाहर से करता है। अपना टःख हूँए 
करन की के यक्तो जानते की तथा पृष्य दाने की इच्छा तो सेन 
जवबोंमें है; इसलिय काई अपूयता नहीं है) अपना स्वभाव पार 
है उसका उसे विश्वास नहीं दे । श्रीमद््‌ राजचन्द्रजी लिखते हैँ कि” 
यद्यपि कमी प्रगटरूपसे बर्तमानमें केवलश्ञानक्ी उत्पत्ति नहीं है 
किन्तु जिसके वचनके विचारयागसे शक्तिऱृपसे केवलज्ञान दे, 
एसा स्पष्ट जाना हैः?--स्यसखुख द्वान से पर्यायमें ऐसा ख्याल आयी 
है । शक्तिहपसे है तो पर्यायमें केवलज्ञान होगा और श्रद्धाहपसे केव 
लक्षान हुआ ई । मेरा केवलज्ञान अल्पकालमें श्रगट दोगा-ऐसा विं- 
श्वास आया द । विचारदशासे इतना निःशंक ज्ञान हुआ दै कि केंवर्ल 


| जु 
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ज्ञान होगा ही और इच्छादशा से केवलज्ञान हुआ है। इच्छा वतंती 
है कि अल्पकालमें केवलझाल प्रगट करू'गा | मेरा आत्मा केवलज्ञान 
शाक्तिसे भरपूर हैं। पहले केवलज्ञान शक्ति नहीं मानी थी; अब माना 
के कंवललज्ञान बाहरसे नहीं आयेगा, किन्तु मुझमें से ही आयेगा- 
इसप्रकार श्रद्धापे केवलज्ञान वतता है; मुख्य (-निश्चय) नयके हेतुसे 
केवलज्ञान बतता है। वतमान पर्यायको गोण करके द्रव्यार्थिकनयसे 
केवलज्ञान बतेता है। 

ह्‌ मंक्षतत्वकी यथाथ प्रतीति है। जिसे मोक्षकी प्रतीति नहीं 
है उसे सम्परदर्शन नहीं है। ओर लोग दुःख दूर होने को सिद्धद्शा 


४७ 


हुई कद्दते हैं । किन्तु दुःख दूर होना वह तो नारितिकी बात कही, किंतु 
अस्ति क्या है ? लोकालोकका जानना वह व्यवहारसे बात की, किन्तु 
निश्चय क्या है ? मेरा ज्ञानस्वभाव मुझसे है, अपने ही आश्रयसे 
केवलज्ञान प्रगट होता है ऐसी प्रतीति नहीं है; वह भीतर ही भीतर 
कुछ सेद्‌ विकार या रागके आश्रयसे धमं मानता हैं। रागसे संवर 
निर्ज रा ओर मोक्षतत्व नहीं है; नवतत्वों को स्वतंत्र न माने तो सच्ची 
श्रद्धा नहीं है। 
पुनश्च, उमका ऐसा भी अभिप्राय है कि स्वगेमें जो सुख है 
उससे अनंतागुना मोक्षमें है। किन्तु स्वर्कका खुख तो रागयुक्त है और 
बीतरागी सुख अनाकुल है; दोनों की जाति भिन्न है--ऐसा उसे भान 
नहीं है । स्वर्ग और मोक्षके सुखको एक जाने तो भूल है। आत्मा 
' सहजाननद्‌ मूर्ति है, उसकी प्रतीति और लीनतासे सुखदशा होती है। 
संसार सुखकी अपेक्षा मोक्षमें अनंतागुना सुख माने वह मिथ्याहंष्टि 
है। स्वर्ग के सुख तो विषयादि सामग्री जनित होते हैं; वे आत्म- 


हट (ः हि र 
२४० माक्षमाग प्रकाशक की किरणें 
जनित धुख नहीं हैं| वहाँ वबाग-बगाचे, द्वार्थी-घोड़े, हीर-मवाहिरात 
आदि अनुकूल संयागों को सुख मानता दूँ, किन्तु उसे आस्माक़े सुख 
का आभास नदीं दे । अज्ञनी जीव कहता है कि मोज़सें शरोर 


प्‌ 
इन्द्रियें लाड़ी, बाड़ी, पैसा, गाड़ी आदि कुछ भी नहीं है वा वहाँ कैसा 
सुख्र “ऐसी 'उसकी! मान्यता है । और काई-क.ई कहते हें. कि 


भगवान तीनकाल तीनलोकके नाटक देखते है, इसलिये उन्हें महान 
आनंद है ।--एसे जीवों का मोक्षऊे स्वकृूपकी खबर नहीं हूँ । अपना 
पर्यायम पूर्ण आनन्द श्रगठ दो वह मोक्ष हं। जेसी परिपृण शक्ति हे 
बैसी परिपृर्णता पर्यायमें प्रगट ह।ना वह मोक्त है;-एऐसी उस खबर नहीं 
हू । किन्तु मदायुरुष साझ्षिकों स्वगंस उत्तम कहते ड्ते है; इसलिये अज्ञाना 
मोक्षको उत्तम मानता है। जेसे--कोई संगीतके स्वरूपफो न जाने, 
किन्तु सारी सभाको प्रशंसा करते देख स्वयं भो प्रशंसा करने लगे; 
उसीप्रकार अज्ञानी मोक्षको उत्तम मानता है। 
प्रश्तः--शास्त्रोंम भी ऐसी प्ररूपणा है क्ि-इल्रोंकरी अपेक्षा 
सिद्धोंको अनंतागुना सुख है, उसका क्या कारण ? 
उत्तरः--यहाँ ता जिसे मोक्षतक्त्वकी पद्िचान नहीं हैँ उसकी 
बात चल रही है। जिसप्रकार तीथकरके शरीरकी प्रभा सूचके तेजस 
कराड़गुनी कही है; किन्तु वहाँ उसकी एक जाति नहीं है। भगवान 
के उत्कृष्ट पुण्यप्रकृति ओर परमोदारिक शरीर है; सूयंका जो विमान 
दिखाई देता है वह प्र०बीकाय है। तीयकरके पंचेन्द्रिय शरीर है; इस- 
लिये पुण्यप्रकृति महान है। किन्तु लोकमें सूयप्रणाका माहात्म्य हूँ; 
उससे भी अधिक माहात्म्य वतलाने के हेतु उपमा दी है। तीथकरक 
केवलज्ञानकी क्‍या वात ! उनकी पुण्यप्रकृति भी लोकमें अद्वितीय 


+ ७. 
9. 
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है । पूवे कालमें तीथकर नाम कर्का बंध किया दे, उसके निमित्तसे 
अद्भुत शरीर है । भक्तामर स्तोन्नसें आता दे कि--हे नाथ ! जगतमे 
जितने भी शांत परमाणु हैं; वे सब आपके शरीरमें आकर परिण- 
मित हुए हैं।--ऐसा सुदर और शांत हैं उनका शरीर । गोौतमस्वामी 
ने ज्यों ही समवशरणमें प्रविष्ठ किया कि भगवानको देखकर उनका 
मान गल गया; वहाँ भगवान निमित्त कदलाते हैं ।इस दृष्टान्तके 
अनुसार सिद्धके सुखको इन्द्रादिक सुखकी अपेक्ता अनंतागुना क॒द्दा 
है। वहाँ उसकी एक जाति नहीं हैः किंतु लोग मानते हैं, इसलिये उप- 
मालंकारसे ऐसा कहा है। महिमा बतलाने के लिये ऐसा कद्दा 
है। जिनके अंतरसे आत्माका सुख प्रगट हुआ है, ऐसी जाति 
अन्यन्न नहीं हो सकती। 

प्रश्--सिद्धके ओर इन्द्रादिके सुखकी वह एक ही जातिका 
मानता है;--ऐसा निश्चय आपने कैसे किया ? 

उत्तरः--धमंके जिस साधनसे वह स्वग मानता है उसी साधन 
से मोक्ष मानता है; इसलिये उसके अभिप्रायर्मे स्वगे और मोक्षकी 
एक ही जाति: है । लोग कहते हैं कि व्यवहार करोगे तो एक “दिन 
बेड़ा पार हं। जायेगा । तो क्या राग करते-करते धर्म होता हें ? 
नहं।; बाह्य लक्ष छंड़े बिना कभी निश्चय श्रगट नहीं हं।ता ।-तुम राग ' 
की क्रिया से स्व मानते हो ओर उसी क्रियासे मोक्ष भी मानते हो; 


इसलिये तुम्हें मक्षकी ख़बर नहीं है । जो व्यवहारसे मोक्त मानता 
५ 


है वह मूढ़ है; उसे मोक्ष-जातिकी ख़बर नहीं है। अनशनादिक करने, 
णुसमोकार गिनने आदि से घम होगा ऐसा मानता है। अंजन चोरने 
अपने आत्माके आश्रयसे सम्यग्दशन प्राप्त किया था, दब पूर्ब में किये 
गये शमोकार मंत्रके छुभराग पर उपचार दिया है। जिस भावसे 
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उत्तरः--जिस परिणामसे स्वग मिलता हो उसी परिणाम से 
मोश्लकी प्राप्ति होती हौ--ऐसा तू मानता है, इसलिये तेरे शअभिप्राय 
में स्वग ओर मोज्षकी एक ही जाति हो | उ्यवहार करने से बेड़ा पार 
हो जायेगा-ऐसा अज्ञानी मानता दो, किन्तु कारणमें विपरीतता हो 
इसलिये कार्यमें सी विपरीतता हो । अज्ञानी जीव ययार्थ कारणको 
नहीं मानता | अधिक पुण्य करोगे तो वह बढ़ते-बढ़ते मोश्नकी प्राप्ति 
दो जायेगी--ऐसा माननेब/ल्ा मूढ़ हो, वह मोक्षको नहीं मानता । 
जिस कारण से बंध द्योता हो उसे मोक्षका कारण मानना वह भूल है। 

पुनश्च, जड़ कमका उदय है इसलिये जीवको संसारमें रुलना 
पड़ता है ऐसा नहीं है । करमेके निमित्तसे अपनी पर्यायमें जो ओदयिक- 
भाव दे वह असिद्धभाव जीवका स्वतत्व है ।--उसका भेद्ज्ञानरूप 
भाव अज्ञानीको भासित नहीं होता । भाव मोक्ष अपनी पर्यायमें 
होता है । कर्मोका दूर होना बह अपना भाव नहीं दै। कर्मोद्यके 
निमित्त से औदयिकभाव स्वतंत्र स्वतत्त्व है। केवली भगवानको भी 
अपनी पर्यायमें कुछ गुणोंमें--कर्ता, कम, करण आदि तथा वेभाविक 
क्रियावती, योगादि सें--विभावरूप परिणमन है; इतना उदयभसाव है- 
वह मलिनता स्व॒तर्व है इसलिये सिद्धद्शाको प्राप्त नहीं होते। अ- 
सिद्धत्व अपनी पर्यायका दोष है। ठत्त्वकी यथाथ श्रद्धाके बिना 
दशन, ज्ञान, चारित्र सब विपरीत होता है। 

चोददवें गुशस्थान तक अपने कारण औपाधिकभाब है । अपनी 
नेसित्तिक पर्यायसें सलिनता है; उसका अभाव द्ोकर सिद्धद्शा होती 
है। वहाँ कनका निमित्त है और अपनी पर्योयरमे नैसित्तिकता अपने 
ऋण है । वहाँ जीव स्वयं रुका है, इसलिये द्रव्य मोत्च नहीं होता * 
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उपाधिभावका अभाव होने से, शुद्ध स्व भावरूप मात्र आत्मा द्वने से 
द्रव्यमोश्न होता है। इसप्रकार मक्षतत्त्वका भास होना चाहिये। 
जिसप्रकार स्कंध में से छूटने के पश्चात्‌ परमाणु शुद्ध द्ोते हैँ उसी- 
प्रकार आत्मा कम विपाकसे भिन्न होने पर झुद्द द्ीता है। केवल- 
ज्ञान, केबलद्शेन, अनंतआनम्द, अनंत-बीयादिरूप आत्मा द्वोता हैं। 
मोक्ष लक्षण है ओर अरिह त-सिद्ध लक्ष्य हैं। जिसे मोक्ष भावका 
भास नहीं हे उसे अरिह त-सिद्रकी श्रद्धा विपरीत है। यथाथ निर्णय 
करे तो सम्यग्द्शन होता है । 

इृष्टान्‍्त--स्कंघसे परमाणु प्रथक्‌ हा जाये तो शुद्ध है, किन्तु 
विशेषता यह है कि परमाणु स्कंधमें हो तो दुखी नहीं है और पृथक्‌ 
हो तो सुखी नहीं है । उसे सुख-दुःख नहीं है । आत्मा अश्रुद्वदशाकरे 
समय दुशखी ओर शुद्धदशाक्रे समय सुखी है |--इतना परमाणु . 
ओर आत्माके बीच अंतर है । ओपाधिकभाव संसार है और उसका 
अभाष होना मोक्ष है; व्ाँ निराकुल लक्षणवाले अनंत सुखकी प्रामि 
होती है । ओर इन्द्रादिकको जो सुख है वह तो आकुलताजनित सुख 
है; परमार्थतः वे, भी दुखी हैं। अपने स्वभावसे च्युत होकर पैसादि 
में सुख माने वह दुःख है | रोगमें दुःख नहीं है ओर निरोगतामें सुख 
नहीं है। आकुलताजमन्य परिणामोंका होना वह दुःख है; इसलिये 
देवादि परमार्थेतः दुःखी हैं। यही कारण हो कि उनके और सिद्धके 
सुखकी एक जाति नहीं हो । पुनश्च, स्वर्गसुख का कारण तो प्रशस्त 
राग है और मोक्षसुखका कारण वीतरागभाव है--इसग्रकार कारयमें 
फेर है| अज्ञानीको सात तत्त्वोंकी श्रद्धाकी खबर नहीं है; श्रद्धाके बिना 
धर्म नहीं हं।ता। दया, दान, यात्रा, भक्ति आदि में धर्म है? नहीं, 
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चारित्र वह धर्म है और धमंका मूल सम्यरदशन है। मूल के. बिना 
वृक्ष या शाखाएँ हो सकती हैं (--नहीं हो सकतीं । 
अज्ञानी को तच्ार्थश्रद्धान नामनिक्तेप से है। 

अज्ञानी जीवको नवतत्त्वोंकी विकल्प सद्दित श्रद्धा हुई किन्तु 
भावभासन नहीं हुआ, इसलिये मिथ्यादर्शन ही रहता है। अभव्यका 
तत्त्वाथ श्रद्धान है वह नाम निक्षेपसे है, किन्तु उसे यथा तत्त्वार्थ 
श्रद्धाल नहीं समझना, क्योंकि उसके भावका भासन नहीं है। अभ- 
व्यकों जीवादिका श्रद्धान है कित्तु भावभासन नहीं है, अथवा भाव 
निक्तेपसे नहीं है द्रव्य, गुण, पर्याय ख्तंत्र हैं--ऐसा भासन 
उसके नहीं है। 

श्री प्रवचचनसारमें कहा हो कि--“आत्मज्ञानशुन्य तत्त्वा्थ 
श्रद्धान कायकारी नहीं है ।” वहाँ जो तत्त्वश्रद्धान कहा है वह नाम 
निक्षेपसे है । रागरहित तत्त्वश्रद्धानकी वहाँ बात नहीं है तत्त्वार्थोका 
जैसा भाव हो वैसा ही भासन होना वह तत्त्वाथश्रद्धान है। रागका 
अवलम्बन छूटकर एक आत्मामें नवों तत्त्वोंके मावका- सासन होना 
वह सम्यग्दशन है। ज्ञान भेद करके जानता है, तथापि उसमें रागका 
अवलम्बन नहीं है । अमेदके अवलम्बनसे सम्यग्दशन होता है । 

सबिकल्प और निर्विकल्प भेदज्ञान 

भेदके अथ निम्नामुसार चार प्रकार से हैं 

(१ ) आत्मामें दु्शंन-ज्ञान-चारित्रके भेद करना भी हे 
व्यवहार है| बह वंधका कारण है, धमका नहीं। 

(२) आत्मा शरीर से भिन्‍न है, कमसे भिन्‍न हैं --ऐसे 
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एक रूप ज्ञायक स्वभाव की प्रतीति सो सम्यरद्शन है । पर्योथ सें 
सात तत्त्वों के भाव का भासन होना वह सम्यरज्ञान हे । बेसे सम्य- 
ज्ञान सहित सम्यग्दर्शन की यहाँ मोज्षमार्ग प्रकाशक में तथा 
तत्त्वाथ सूत्रमे बात हो । सात तत्वोंका भासन होना वह ज्ञान प्रधान 
कथन है। ज्ञान सात को यथाथे जानता है. तथापि उसमें राग नहीं 
है| तीसरे वोल में विकल्प रहित भेदआान कहा वह बात पर से भेद्‌ 
करने की अपेक्षा से है और चौथे बोल में अपने ज्ञान के सामथ्य से 
सातों उत्त्वों का भासन होता है वह एकरूप है । समयसार में सस्य- 
गदृशन की व्याख्या दुशेन प्रधाससे है | मिथ्या रुचि वाला जीच व्यव- 
हार से सम्यर्दर्शन के निःशंक्रित, निःकांक्ित आदि आठ अंगः का 
पालन करता है, किन्तु वद तो शुभ राग है, धर्म नहीं है । आठ अंगों 
का पालन करे तथापि व्यवहारामासी है। 
न ८ भर 
[ बीर सं० २४७६ चेत्र कृष्णा १३ झुकवार, ता० १३-३-५३ _] 


सम्यण्दशन के बिना अकेला व्यवहार व्यथ है । 

जिसे कुदेवादि की श्रद्धा है ओर व्यवहार से सच्चे देव-गुरु- 
शास्त्र की खबर नहीं है वह तो ग्ृहीत मिथ्याइष्टि है। जो सर्चज्ञदेब, 
निम्नेथ गुरु, और अनेकान्त बतलानेवाले शास्त्र की श्रद्धा करें तथा 
कुदेवादि की श्रद्धा छोड़े, उच्हें माननेवाले की श्रद्धा छोड़े, आठ मद्‌ 
न करे, आठ आचार पाले ओर देव-गुरु-लोकमूढता--ऐसे पद्चीस 
मलों का त्याग करे, तो भी उसके बह राग है, राग है वह पुएय है 


घ॒र्म नहीं है। जिसके पद्चीस दोषों का त्याग नहीं है वह तो यूलीफृ-.. 
१७ 
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सिथ्यादृष्टि है यहाँ ता कहते हैँ कि जिसके ग्रद्दीत मिथ्यादशन दूर 
हुआ है, किन्तु अंतर स्वभाव का भाव नहीं है. वह झुभोपयोगयुक्त 
होने पर भी व्यवहाराभासी मिथ्याह्ष्टि है। व्यवहार से पतच्चीस दोष 
दूर करने पर भी उसे यथार्थ तत्त्वार्थ श्रद्धान नहीं है। दत्वार्थश्रद्धान 
में भावभासन होना चाहिये । पुनश्च, संवेगादि धारण करे, अप्सरा- 
ओ के आने पर भी चलित न हो, भगवान की भक्ति के लिये सिर भी 
दे दे,--तथापि वह शुभ राग है। किन्तु जिस प्रकार वीज बोये विना, 
खेत की सावधानी पूबेक संभाल करने पर भी अनाज नहीं होता; 
(-खेत की सफाई करे किन्तु बीज न वोये तो फसल नहीं हो सकती) 
उसी प्रकार पद्चीस दोषों का त्याग करे, संवेगादि का पालन करे, 
वह न्षेत्र शुद्धि है; तथापि आत्सभानरूपी बीज के विना मात्र त्षेत्रशुद्धि 
व्यर्थ है। उस व्यवहार-आचार का फल संसार है, जो कुद्देवादि को 
मानता है उसके तो क्षेत्रशुद्धि भी नहीं है। सर्वेज्ञ कथित मार्ग ही 
सच्चा मार्ग है-- ऐसा मानता है, किन्तु सम्यग्द्शनरूपी बीज के विना 
कोई लाभ नहीं हो सकता | जिसे केवलज्ञान में शंका है; महाविदेहत्तेत्र 
की शंका है, असंख्य द्वीप-समुद्र होंगे या नहीं ?--ऐसी शंका है, उसे 
आगमकी श्रद्धा नहीं है; वह तो व्यवद्ाराभ्शसियों से मी नहीं आज | 
में ज्ञायक हूँ--ऐसे भानपूर्वक राग है।, उसके राग को व्यवहार कहते 
हैं। जो बीतराग सर्वज्ञ कथित धर्म तथा बेदान्तादि को समान माने 
बह तो मिथ्यादष्टि है। 
प्रश्त+-- सध्यस्थ बुद्धि रखे तो ? 

समाधानः-- विष्टा और हलुवा में मध्यस्थ बुद्धि रखे तो ? उन्हें 

एक सानना बह मूखंता दै। जो दोनों को यथावत्‌ जानता है वह 
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भध्यस्थ है। देप॑ण के समक्त जैसे २ पदार्थ द्ोंगे उन्हें वैसा ही वह 
'बतलाता है; उसी प्रकार जैसे २ पदार्थ है वैसा ही ज्ञान उन्हें जानता 
है। दर्पण की स्वच्छ. अवस्था अपने कारण होती है, उसी प्रकार 
: चैतस्थ दर्पण में विरुद्ध बसतुयें ब्यों की त्यों दिखाई देती हैं। किसी 
वस्तु या व्यक्ति के प्रति. दष नहीं है। और जिसे व्यवहार सुधारने 
पर भी परमार्थ का भान नहीं है वह मिथ्यादष्टि है ।-इसप्रकार सम्य- 


: ग्ृशन में क्या भूल करता है वह बतलाई। अब बतलाते हैं कि-ज्ञान 
« सें क्‍या भल्र करता है। 
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अपनी पर्याय अपने कारण निश्चित है--ऐसा उसे भान नहीं है। 
शास्त्र सीखने का उसका प्रयोजन सिद्ध नहीं हुआ । शास्त्र पढ़कर 
बादू-बिबाद करे वह अंधा है । पं० बनारसीदासजी कहते हैं कि-- 


“सदूगुरु कहै सहजका धंधा, वादविवाद करे सो अंधा |”! 
“खोजी जीवे वादी मरे |!” 


सत्यकी शोध करनेवाल्षा धर्मजीवन प्राप्त करेगा और बाद- 
विवाद करनेवाज्ञा संसारमें भटकेगा। शास्त्रोंका प्रयोजन . तो अपने 
, ज्ञान स्वभावका निर्णय करना है, वह नहीं करता । “आदि पुराण” 
कहा है कि तत्वज्ञानके बिदया मात्र शास्त्र पढ़े वह अक्षरस्लेक्ष है। 


शास्त्र कहते हैं कि दृष्टि बदलना चाहिये। पर्यायज्ञान होना 
आवश्यक है । जो पर्याय सात्र परका ज्ञान करती है वह बदलकर सब 
का ज्ञान करे वह पर्यायज्ञान हे | यह ज्ञान सामथ्यकी वात है। 
श्रुतज्ञानकी स्व-पर प्रकाशक पर्याय हो वह सच्ची है।जो पर्योय राग 
' सें अटके वह पर्योयज्ञान नहीं है ज्ञानपयाय एक समयमसें स्व-परको 
जाननेकी शक्तिबाली हे,--ऐस। न मानकर सात्र रागकों अथवा पर 
को जाने बह पयौयज्ञान नहीं हे । श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने पर्यायज्ञान 
शब्दका उपयोग किया है। पर्यौयमें स्व-पर प्रकाशक ज्ञान सम्यक्‌ 
प्रगट न हो, तबतक पर्यायज्ञान सच्चा नहीं है | ज्ञान पयौयका स्वभाव 
स्व-पर प्रकाशक है। “समयसार” गाथा १४ में कहा है कि--भाव- 
श्रुव ज्ञानपर्याय स्वसहित परको जानती है;-ऐसा जो न जाने वह 
सिथ्यादष्टि है । 
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की पर्योय अपने से नहीं होती । ज्ञानाभ्वास तो अपने लिये किया 
जाता है; विकल्प के समय चाणी निकलना दो तो निकलती है और 
उसका निमित्त पाकर पर का भज्षा होना हो तो होता है, किन्तु अपने 
उपदेश से पर जीव धरम प्राप्त करता है--ऐसी मान्यता मिथ्या है । 
दूसरं लोग उपदेश सुनें उससे इस आत्मा को लाभ नहीं है, 
किन्तु अपने ज्ञान की निरन्तर से अपने को लाभ है। कोई न सुने 
आर न सममे तो विषाद किस लिये करता है ? अनन्त तीथंकर दो 
गये हैं किन्तु सवको सोक्ष प्राप्त नहीं हुआ । सब अपनी २ योग्यता 
से सममते हैं; इसलिये पर की आवश्यकता नहीं है । शास्त्रों का भाव 
समभकर अपना भत्ता तो करता नहीं है ओर मात्र शास्त्रोंमे ही तत्पर 
रहता है, बह सिथ्यादृष्टि है। 
्र श्र भर 
[ वीर सं० २४७६ चैत्र कृष्णा १४ शनिवार ता० १४-३-५३ | 
शास्त्र पढ़ने का प्रयोजन 
अनादिकालसे अज्ञानी जीव यथार्थ तस्त्वाथ श्रद्धान नहीं करता | 
वह ज्ञान में क्या भूल करता है ?-वह बतलाते हैं। शास्त्र पढ़ जाता 
है, किन्तु आत्मा परद्रव्य से भिन्न है--ऐसी प्रतीति करना शास्त्र पढ़ने 
का ग्रयोजन है वह नहीं करता । दया पालन में धर्म सानने को शास्त्र 
नहीं कहते। शास्त्रों का प्रयोजन वीतरागता है उसे बह नहीं 
संममता । 
अपना आत्मा जड़ की क्रिया ओर शुभाक्ुम विकार से रहित 
शुद्ध है--ऐसगो प्रतीति करना चाहिये, किन्तु उस प्रयोजन को बह 
सिद्ध नहीं करता । कुछ लोग न्यायशास्त्र और व्याकरणादि में बहुत- 
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सा समय व्यतीत कर देते हैं किन्तु उसमें आत्मद्दितका निरूपण नहीं 
है। इनका प्रयोजन ता अपने में अधिक बुद्धि हो ओर समय भी हो 
तो उसका अभ्यास करना चाहिये, किन्तु अल्प बुद्धि हो ओर मात्र 
व्याकरणादि में रुका रहे तो आत्म हित नहीं हो सकता | पुनश्च, कुछ 
लोग कहते हैं कि अप्टसहश्नीः आदि में छायाबाद भरा पड़ा है, 
आर्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य पर श्रभाव डालता है; किन्तु यह बात 
सच्ची नहीं हे । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य पर कभी प्रभाव नहीं डालता; 
किन्तु एक सें कार्य हो उस समय जिस पर अनुकूलता का आरोप आता 
है ऐसे दूसरे पदार्थ को निमित्त कहा जाता है । 
यहाँ कहते हैं कि न्‍्याय-व्याकरण, काव्यादि शास्त्रों में आत्म- 

हित का निरूपण नहीं है। उनका प्रयोजन इतना है कि अपनी वुद्धि 
बहुत हो तो उनका थ॑ं,ड़ा-बहुत अभ्यास करके फिर आत्महितसावक 
शास्त्रों का अध्ययन करना चाहिये । 

संस्कृत आदि जानता हो तभी व्यायकों समझ सकता है-ऐसा नहीं 
है। यहाँ कहते हैं कि अपने में बुद्धि अधिक हो तो संस्कृत आदि 
सीखना चाहिये और फिर सत्समागम से द्रव्यानुयोग के शास्त्रों का 
अभ्यास करना चाहिये; बुद्धि अल्प हो तो आत्महित साधक सरल 
शास्त्रों का अध्ययन करना चाहिये। आत्तमा स्वयं ज्ञायकस्वभावी हे, 
पर्याय में दया-दानादि के परिणाम होते हैं वह विकार है; स्वयं 
विकार रहित है उसका निर्णय सुगम शास्त्र द्वारा करना चाहिये | 
मोक्षमाग प्रकाशक आदि सुगम शास्त्र हैं, उत्तका अभ्यास करना 
चाहिये । संस्कृत व्याकरण आदि पढ़ते-पढ़ते आयु पूर्ण हैं) जाये ऐसा 
नहीं करना,--प्रयोजनभूत विबय का ही अभ्यास करना चाहिये। 
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तत्वज्ञान की प्राप्ति न हो सक्रे--ऐसा नहीं करना चाहिये । यहाँ 
तत्वज्ञान शब्द लिया है क्योंकि तत्वाथश्रद्धान सम्य्दर्शन है। सातों- 
तत्व मिन्न भिन्न हैं ऐसा जानना चाहिये । 

दूया-दानादि के परिणाम्त चैतन्य के परिणाम हैं। पर्यौय दृष्टि 
से जीव के साथ उनका अनित्यतादात्त्य सम्बन्ध है। द्रव्य दृष्टि से 
ये जीव के नहीं हैं, क्योंकि जीव में से मिकल जाते हैं;-ऐसा समझना 
चाहिये | ऐसा न सममे तो व्याकरणादि का अभ्यास व्यथे है । 

प्रश्न-- तो क्‍या वउ्याकरणादि का अभ्यास नहीं करना 
चाहिये 

समाधान+- साधा में भी प्राकृत, संस्कृतादि के ही शब्द हैंड वे 
अप्भ्रश सह्नित हैं; भिन्‍न-मिन्‍न देशों में भिन्न-भिन्न भाषा है। सहान 
पुरुष अपश्रश क्‍यों लिखते ? बालक तो तोवली बोली बं.ल्ता है, कितु 
बड़े तो नहीं बोलते । ओर कानड़ी भाषा वाले हिन्दी भाषा नहीं समझ 
सकते; एक-दूसरे की भाषा नहीं समझते, इसलिये आचार्यों ने प्राकृत 
संस्कृतादि शुद्ध शब्द रूप अंन्थों की रचना की; वथा व्याकरण बिता 
शब्दों का अथ यथावत्‌ भासित नहीं होता ओर न्याय के बिन लक्षण 
परीक्षा नहीं हो सकती | व्याकरण के बिना अर्थ नहीं जाना जाता 
इस् लिये अम्यास करने को कहा है। भाषा सें भी थ:ड़ी बहुत आम्नाय 
का ज्ञान होते ही उपदेश हो सकता है; किन्तु उनकी अधिक अआस्नाय 
से बराबर निर्णय हो सकता है । 

ज्ञनादि जीवका स्वभाव हे रागादि पर्याय में होते हैं; किन्तु वे 
आत्म! में से निकल जाते हैं इसलिये जीव का स्वरूप नहीं है। 
प्रत्यक की परिणमन शक्ति स्व से है पर से नहीं है) पानी है, वह 
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ने 


अपने कारण उध्ण देता है तव अग्नि के निमित्त कदा जाता दे । +- 
ऐसे स्याय सादी भाषा में भी लिखे दी तो प्रयाजनन समम्छ में श्राजाता 
3 । अग्नि और पानी के परमाणु में अन्येस्य अभाव हे । अग्नि पानी 
का स्पर्श नहीं करती । अज्ञानी मानता दे कि श्रग्नि आई इसलिये 
कपड़े जल गये-यह बात मिश्या दै। कपड़े उनके अपने कारण 
जलते हैं. उसमें अग्नि निमित्त ६ । निमित्त का ज्ञान कराने के लिये 
व्यवद्यार कहा है | व्यवहार से कहा जाता दे कि गुर से ज्ञान हुआ, 
किन्तु एक द्रव्य की पर्याय दूसरे द्रव्य की पर्याय का स्पर्श नहीं करती । 
क्‍्यांकि स्व-चतुष्टय में पर-चतुष्टय का त्रिकाल अभाव दे प्रत्येक द्रव्य 
अपने २ अनन्त गुणों का और अपनी पर्यायों का स्पर्श करता हैं; 
किन्तु परद्रव्य की पर्याय का कभी स्पर्श नहीं करता |-ब्रद् मद्दान 
न्याय हैँ; समयसार गाथा ३, की टीका में यद्द कद्दा हे । 


प्रत्येक आत्मा और परमाणु स्वतंत्र है; वे अपने धर्मों का सश 
करते हैं; किन्तु परस्पर एक-दूसरेका स्पर्श नहीं करते । वस्त्रका प्रत्येक 
परमारु अपने अत्तित्वादि गुणों का स्प्शं करता है, किन्तु अग्नि 
के परमाणु का स्पर्श नहीं करता । एक परमाणु दूसरे परमाणुका स्पशे 
नहीं करता वही श्रत्यक्ष दिखल्ाई देता दे । संयोग आये तो परिणमन 
हो--इस दृष्टि में भूल है । प्रत्येक आत्मा ओर परमाणु अपने में स्तर- 
शक्ति से ही परिणमित होता है इसलिये लोक में छ्दों द्रव्य स्वृत्र 
सुन्दर है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का स्पशे नहीं करता | कम अनन्त 
परमाणुओं का स्कन्ध है; वह कभी आत्मा का स्पशे नहीं करता | कर्म 
का उदय जड़ है, वह आत्मा का स्पर्श नहीं करता । एक द्रव्य दूसरे 
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का कुछ करता है ऐसा जो 'मानता है वह अपनी दृष्टि ब्रिगाइने- 
वाला है । 


आत्म पर जड़ कम का अभाव नहीं है । 
प्रश्ः-- कर्म का प्रभाव तो पड़ता हैःन ? 

उत्तरः-- प्रभाव का अर्थ क्या ? एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य में 
प्रवेश होता है ? नहीं होता | एक-दूसरे में एक-दूसरे की छाया नहीं 
पड़ती । एक परमाण दूसरे परमाण में जाता है. ? रूपी परमाण अरूपी 
आत्मा का स्पश करता है ? नहीं; कम का प्रभाव. आत्मा सें मानना 
वह मूल में भूल है। अज्ञानी को सच्ची बात, सुनने में: भी प्रमाद आता 
है । बालक और अज्ञांनी सब कहते हैं. कि कुम्हारके कारण घड़ा. बनता 
| है पीडत कहते ्ि कि निमित्त आय॑त्तों घड़ा बंनता है आर कुम्हारभी 
कहता है कि में आया इसलिये घड़ा बना;--इस अपेक्षा से दोनों 
समान हैं । कुम्हार को घड़े का कर्ता कहना,वह ,नयाभास है। पंचा- 
ध्यायी में वह वात लिंखी है । कुम्हार घड़े का कुछ नहीं करता । जब 
मिट्टी अपने ज्षणिक उपादान के कॉरण घट आदि रूप परिणभित दो 
तब कुम्हार को निमित्त कह! जाता है.। मिद्टी में प्रदेशत्व गुण है 
उर्स,के कारण उसकी आकार रूप अवस्था हो ज़ादी है । उसी प्रकार 
व्मा का आकार शरीर के कारण नहीं है | शरीर स्थूल्न बना इस- 
लिये आत्मा का आकार स्थूल होगया-ऐसा नहीं है। आत्मा और 
शरीर का आकार स्वतंत्र है। शरीर दुबला द्ोने पर आत्मा के प्रदेश 
भी संकुचित हो जाते हैं वहाँ आत्मा अपने कारण स्वयं संकुचित 
होता है | चालू देश भाषा में भी ऐसे सिद्धान्त समझे जा सकते हैं । 
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नहीं है। व्याकरण, न्याय आदि का हो सके उतना थोड़ा-बहुत अभ्यास 
करके जो आत्म ढित के लिये तत्त्वों का निर्णय करे उसीको घर्मात्मा 
परिडत जानना । अत्येक द्रव्य स्वतंत्र है; कोई किसीको उपकारी नहीं 
है--ऐसा समभना चाहिये। तत्त्वाथसूत्र के एक सूत्र में आता है कि 
पुदूगल आत्मा का सुख-दुःख में उपकार करता है; उसका यह अथे 
है कि-आत्मा अपने में सुख-दुश्ख उत्पन्न करता है तब पुदूगल को 
निमित्त कद्य जाता है। और कहा है कि--पुद्गल मरण में उपकार 
करता है। आत्मा की शरीर के साथ रहने की स्थिति पूर्ण होने पर 
शरीर छूट जाता है। आत्मा की स्थिति स्वतंत्र है, आयु कम स्वतंत्र 
है ओर शरीर की पर्याय स्वतंत्र है। कोई किसी के आधीन नहीं है । 
आयु कम पूर्ण हुआ इसलिये शरीर छूट गया १ नहीं, सब स्वतंत्र 
ह 

यहाँ कहते हैं कि--जो तत्त्वादि का निर्णय करता है. उसीको 
घर्मात्मा परिडत जानना। द्रव्य-गुण-पर्याय सब स्वतंत्र हें--ऐसा 
ससभना चाहिये । ऐसा निरय न करे तो मिश्यादृष्टि है । 

भर >< ८ 
[ वीर सं० २४७६, चेंत्र शुक्ला १ ध्षोमवार ता० १६-३-५३ ] 
चारों अनुयोगों के अभ्यास का प्रयोजन 

प्रतिमा की स्थापना आदि करता है उसे पुण्य होता है;--ऐसा 
निमित का कथन करके शास्त्र में शुभ परिणाम का वर्णन किया है; 
केन्तु उससे धर्म होता है ऐसा नहीं है। निर्दोष आह्वार करने से संबर- 


हु िश 


निजरा दोती है ओर सदोष आद्वार लेने से पाप लगता है, --ऐसा 


) 


हि के 


हु मे।क्षमार्ग प्रकाशक की किरणों 


कोई कहे ता बह बात मिथ्या है| काई ऐसा ऊहे कि--अनुकम्पायु 
से अविरति को आहार दे वह पापभाव है--यह वत्रात भी मिथ्या 
क्योंकि अनुकम्पा से आहार देन में तो पुण्य ब्ंव होता हे--ईसे भी 
बह नहीं समझता; ओर चरणालुयोग में ऐसे शुभ भाव का क्रथन 


किया हो उसे धम माने तो वह भी .मिथ्याह॒प्रि हैँ; .उसे पुए्य-पाप के 
स्वरूप की खबर' नहीं है । 


करणालुयोग में मार्गशास्थान आदि का वर्णन किया दे । वहाँ 
प्रेद से कथन होता है । उस भेद्‌ को समझकर अभेद दृष्टि करना वह 
करणालुयोग का प्रयोजन है। उसे न समझे ओर मात्र भेद में अटक 
जाये तो वह मिथ्यादष्टि-है । द्रव्यसंप्रहद की टीका में कहा है कि-हीय 
पैर की क्रिया आत्मा व्यवहार से भी तीनकाल में नहीं कर सकता | 
ज्ञानावरंणीय कर्म के. कारण ज्ञान की पर्याय रुकती है-ऐसा नहीं हे। 
समयसार में कहा है कि-चौदह गुणस्थानों का भेद से कथन किया 
है बह भी आत्मा का.स्वरूप नहीं है । 


: 'टृब्योनुयोग का अभ्यास करके, झ्ात्मा, एकान्त शुद्ध ही दे और 
'पर्याय में विकार है ही नहीं,--ऐसा माने तो वह द्रव्याठुयाग के 
यथार्थ अथ ओर प्रयोजन को नहीं, समझता । प्रथम आत्माका 
स्वरुप समंमा हो, फिर-उसे स्वरूप में. विशेष स्थिरता दो तो उसे 
चौरित्र दशा कह्दा जाता है। पर्याग्न में जो निमित्त-नेमित्तिक सम्बंध 
है उसके ज्ञान गोम्मटसार में कराया है; और द्रव्यालुयोग, पर्योर्य 

दि के भेंदे को आश्रय छोड़कर अग्ेद्‌ स्वरूप का अवलम्बन करो” 
ऐसा कहा है। शास्त्र में ऐसा कथन आये क्रि--ज्ञानावरणीय कर्म से 


सातवाँ अभ्याय २७९ 


आत्या का ज्ञात रुकता है, तो वह निमित्त का कथन है। मोहनीय- 
करे के कारण रागद्वेप होता दै--ऐसा है ही नहीं। राग-ह प में चह 
निमित्त सात्र है--ऐसा बतलाने के लिये वह कथन किया है। चार्रों 
अनुयोगों का तात्यय वीतरागता है। जिन शास्त्रों में तीन लोक का 
निरूपण हो, उसका अभ्यास करता है, किन्तु उनके प्रयोजन पर 
विचार नहीं करता; भेद्ज्ञान द्वारा स्वसन्मुख अभेद दृष्टि नहीं करता, 
शुद्धोपयोग नहीं फरता, उसे कुछ भी लाभ नहीं दीता। शास्त्रों का 
अभ्यास कर किन्तु उनके प्रयोजन का विचार न करे तो बह मिथ्या- 
दृष्टि है । 

सिद्धचक्र की पूजा करने से कुछ रोग दूर हो जाता है--ऐसा 
कथन शास्त्र में निमित्त से आता है; उसे कोई यथार्थ दी मान ले तो 

ह मिथ्यादृष्टि है, पुराणों में पुर्य-पाप के फल का कथन है, उसमें 

जो पुण्य के फल्न को द्वितरूप अच्छा माने वद् कथानुयोग का प्रयोजन 
नहीं समझता | और चरणालुयोग में पुस्य-पाप के परिणाम्का वर्णन 
किया है, उसमें पुण्य परिणाम से धर्म होता है--ऐसा माने तो वह 
चर्णातुयोग के प्रयोजन को नहीं समकता | पुनम्य, कस्णाठुयोग के 
अभ्यास से आत्मा का हित होता है--ऐसा जो मानता है घद करणा- 
जुय्ोग के प्रयोजन को नहीं समझता । आत्मद्दित के लिये अपने 
अभ्ेद स्वरूप का आलंवन करता चाहिये ऐसा ही तीनों अड॒योगों 
फा अयोजन है;--उसे नहीं समझता इसलिये मोक्षमार्ग कौ आष्ति 
नहीं होती । ह 

अब, तत्तवज्ञान का कारण द्रव्यानुयोग के अध्यात्म शास्त्र हैं, 
उनका अभ्यास नहीं करता, यदि अभ्यास करता है तो विपरीत करता 
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करता है कि जिसका उपदेश-दूसरे जीव को सम्यस्टष्टि होने में 
परंपर निमित्त हो जाते हैं। उसे स्वयं तो सम्यशज्ञान नहीं है, किन्तु 
किसी समय शास्त्र की ऐसी वात भी करता है कि जिसे सुनकर 
दूसरे जीब सम्यम्दष्टि हो जाते हैं। वहाँ ऐसा सिद्धान्त सिद्ध नहीं 
करना है कि पिथ्यादृष्टि के निमित्त से सम्यग्दशेन होता है; किन्तु 
यह सिद्ध करना है कि मिथ्याचष्टि शास्त्रों का खूब अभ्यास करता हे 
तथापि उप्र सम्यग्ज्ञान नहीं है। अज्ञानी के निमित्त से कभी कोई 
जीव सम्यर्द्शन प्राप्त नहीं कर सकता। देशनालब्धि में साज्षात्‌ 
ज्ञानी दी निमित्त होते हैं। जिसे पहले देशनालब्धि प्राप्त हुई हो वह 
जीव विचार करता है कि यह उपदेशक मिथ्यादृष्टि है, इसे तत्वों का 
सचा भाव भासित नहीं हुआ है ।--ऐसा चिचार कर स्वयं सम्यम्टृष्टि 
हो जाता है | जिसने पहले कभी निश्चय सम्यज्ञानी के पास श्रवण न 
किया हो, देशनालब्धि प्राप्त न हुई हो, वद्द जीव मिथ्याहृष्टि का उप- 
देश सुनकर कदापि सम्यम्दृष्टि नहीं हो सकता | 


नियससार गाथा ५३ की संस्कृत टीका में कहा है कि सम्यज्ञान 
की प्राप्ति में सम्यज्ञानी ही निमित्त होते हैं। अनादि जैनद्शन 
में ऐसी मर्यादा है कि सम्यरज्ञानीके निमित्त बिना तीन कालमें सस्य- 
र्शंन नहीं हो सकता | जेसे-जब चिदानन्दके अनुभव से छ 
सातवा गुणस्थान प्राप्त होता है तब वाह्ममें सहज ही शरीरकी सग्न- 
दशा हो जाती है; द्रव्यलिंग (-नग्नद्शा) के आधीन भावलिंग 
(-मुनिद्शा ) नहीं है, किन्तु ऐसा सहज निम्मित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध 
होता है; उसीम्रकार सम्यग्दर्शन प्राप्त करनेवाले जीवको सम्यग्ज्ञानो प 
श्द ह ्क 
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हृष्टि के निमित्त से भी सम्यग्दशन होता दै--ऐसा नहीं कहते । 


अनंतवार शाक्षपाठी हुआ, अनंत्तवार भगवानके समवशरण 
में गया, अनंतबार द्रव्यलिंग भी धारण किया; किन्तु स्वयं कौन हे 
ओर पर कौन है; उसका यथाथ ज्ञान करके पराधोन दृष्टि नहीं छोड़ी । 
निश्चय आत्मस्व॒भावको नहीं जाना इसलिये व्यवहार भी सच्चा नहीं 
कहलाता ! कार्यकी भ्राप्ति नहीं हुई, तो कारणकी भी सच्चो श्राप्ति हुई 
नहीं कहलाती । काये हो तो कारण कहलाता दै। प्रत्येक पदाथका 
खतंत्र परिणमन हो रहा है | आत्मामें दूशन नामका गुण है, उसमें 
से सम्यग्द्शनरूपी पर्याय प्रगट होती है; फिन्‍्तु निमित्तके कारण 
सम्यग्दशन प्रगट नहीं होता । आत्माके श्रद्धान गुणक्नी विपरीत प- 
यौय मिथ्यात्व है; सीधी प्योय सम्यक्त्व है । 


आत्मा स्वयं पुरुषार्थसे सम्यकत्वकी प्राप्ति करता है तब पाँचों 
समवाय होते हैं। पुरुषाथे, स्वभाव, काल, नियत और कर्मका अभाव 
यह पाँचों समवाय एक समयमें होते हैं। जैसे--कोई बालक स्त्रीका 
स्वाॉँग धारण करके ऐसे गीत गाये कि जिसे सुनकर अन्य स्त्री-पुरुष 
कामरूप हो जायें; किन्तु बालक तो जेसा सीखा बेसा करता है; 
उसका भाव उसे भासित नहीं होता, इसलिये वहू स्वयं कामासक्त 
नदीं द्ोता । स्त्रीका वेश धारण करता है किन्तु अंतरमें कुछ नहीं 
होता । उसीग्रकार अज्ञानी जैसा सीखा चेसा बोलता है, किन्तु उसे 
स्वयं सर भासित नहीं होता । यदि स्वयंक्रो उसका श्रद्धान हुआ होता 
तो अन्य तत्त्वका अंश अन्य तत्त्वमें नहीं मिल्ादा; किन्तु उप्ते उसका 
कोई ठिकाना नहीं है । 
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अनस्तवार ऐसा आगमज्ञान, हुआ कि वाह्ममें काई भूल दिखाई 
न दे | अब तो आयप्तज्ञनका भी ठिकाना नहीं है। जो आममसे 
विरुद्ध प्रहूषणा करता है वह तो मिथ्याहष्टि है ही; क्रिन्तु यहाँ तो 
आसमज्ञान किया, पंचमहात्रत अनन्तवार पाले, तथापि रागसे रहित 
भात्ता चेतस्यसूति ज्ञाता है उसका अनुभव नहीं करता, इसलिये 
चह मिथ्याह्रि रहा है। अप्सहसी, प्रमेयकमलमातंर्ड आदि अन्यों 
का अभ्यास करे, किन्तु यह न सममे, कि उन शाल्षोंको तात्पर्य क्या 
कहना, तो वह मिश्याइष्टि है ।--इसप्रकार जो शास्वाभ्यास करता 
हैं बह मिथ्याज्ञान है। अब मिथ्याचारित्रकी बात करते हैं | 
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अनत्तवार ऐसा आगमज्ञान. हुआ कि बाह्ममें कोई भूल दिखाई 
न दे | अब तो आगमज्ञानका भी ठिकाना नहीं है। जो आगमसे 
विरुद्ध प्ररूपणा करता है वह तो मिथ्यादृष्टि है ही; किन्तु यहाँ 'तो 
आगमज्ञान किया, पंचमहात्रत अनन्तबार पाले, तथापि रागसे रहित 
आत्मा चेतन्यमूर्ति ज्ञाता है उसका अनुभव नहीं करता इसलिये 
बह मिथ्यादष्टि रहा है। अप्टसहुसी, अमेयक्रमलमात्ड आदि ग्रन्थों 
का अभ्यास करे, किन्तु यह न समभे.कि उन शाझ्लोंकी तात्पय क्या 
कहना, तो वह मिशथ्यादृष्टि है।--इसप्रकार जो शास्त्राभ्यास करता 
हैँ वह मिथ्याज्ञान है। अब मिथ्याचारित्रकी बात करते है । 


ढ; 
प्म्यकचारित्र के हेतु होनेवाली प्रग्नृत्त 
म॑ अयथार्थता 


व्यवद्वागभासी जीवका सम्याचारित्रके देलु कैसी प्रयृत्ति दे 
अब कहते है शूद्के हथका पानी पीता दे या नहीं ) शुद्ध आहार 
लता है या नहीं ?--इसप्रकार बाद्य किया पर दी जिसकी दृठ्ठि है, 
किन्तु अपने परिणाम सुधारने--विगाडने का विचार नहीं दे वह 
मिश्याज्ञानी-मिशथ्याचारित्री है। यदि परिणामोंका भी विचार हो तो 
जैसे अपने परिणाम होते देखे उन्हीं पर दृष्टि रहतों है; किस्तु उस 
परिणामोंकफी परम्परा विचारते हुए अभिप्रायमें जा वासना दे उसका 
विचार नहीं करता; और फल्न तो अभिप्रायमें जा वासना दे उसीका 
मिलता है । 

कपायमन्दतासे धर्म होता दै--ऐसी वासना मिश्याइष्टिकों नहीं 
छूटती | कपायक मन्दता रही इसलिये गझुद्ध ग्राहयर आया, और शुद्ध 
आहार आया इसलिये मेरा मन झुद्ध रहा-रेंसी चासना उसे नहीं 
छूटती । जिसप्रकार कस्तूरीकी सुगंधमें रदने से वही के प्रप्ट-प्र8 में 
गंध लग जाती है, उसी प्रकार बाह्य क्रियासे परिणाम सुधरते हैं ओर 
मंदकपाय होती है इसलिये धर्म होता है--ऐसी वासना अज्ञानी को 
नहीं छटती । अशुभ परिणाम हुए इसलिये अशुद्ध आहार मिला 
ओर शुद्ध आद्वार लिये इसलिये परिणाम सुधर गये-ऐसा नहीं दे । 


सातबाँ अध्याय 


[ बीर सं? २४७६ चेत्र शुक्ला ४ गुरुवार, ताआ0७8:३-शैशरे पु 
यहाँ, व्यच्रहाराभासी मिश्यादहृष्टि की सम्यकचारिज्रके हेतु कसी 
प्रवृत्ति होती है उसका वणुन चलता है। कोई भी आत्मा पर जीवकी 
दया नहीं पाल सकता, क्योंकि परजीवकी पर्याय परतसे होती है। 
निश्चय या व्यवहारसे किसी भी प्रकार आत्मा पर की दयाका पालन 
नहीं कर सकता । आत्मामें दयाके परिणाम द्वोते हैं परन्तु उसके 
कारण परजीव नहीं बचता | दया के शुभपरिणाम हुए वह पुण्य है. 
धर्म नहीं है; तथापि अज्ञानी की दृष्टि वाह्मक्रिया पर है। 


बाह्मक्रिया सुधरने से मेरे प्रिणाम सुधरते हैं और मंद्कषाय 
के परिणामों से धर्म होता है--ऐसे अभिप्रायक्री गंध बेठ जाने का 
नाम मिथ्यावासत्ता है । ऐसी वासना रखकर बाह्ममें पंचमहात्रतका 
पात्नन तथा दया-दानादि की चाहे जितनी क्रिया करे, और मंद- 
कषाय करे, तथापि उस्ते धरम नहीं होता । में तो ज्ञायक हूँ--ऐसी 
अ'तह ष्टि करे तो घम्म हो । 

सिद्धचक्र विधान किया इसलिए परिणाम सुधरे-ऐसा 
मिथ्यादृष्टि मानता है। देव-रुरु-शास्त्रकी सान्यतासे .निश्चय सम्यर- 
दशन द्वोता है चह मिथ्यावासना है। अनादिकालसे जीवने क्रिया 
काएड में धर्म माना है| बाह्ममें शुद्ध क्रिया करू' तो सम्यग्द्शन श्रगट 
हो जायेगा-ऐसी जो मान्यता है वह मिथ्यावासना है । 

कुन्हार के बिना घड़ा नहीं होता--यह वात मिथ्या है; वह 
तो निमित्तका कथन है | उसीप्रकार देव-शुरु-शास्त्र की मान्यता के 
बिना सम्यग्द्शन नहीं होता,--ऐसी मान्यताकी गहराई सें भी व्यव- 


(> 
प्म्यकचारित्र के हेतु होनेवाली प्रृत्त 
में अयथार्थता 


व्यवहारामासी जीवको सम्यस्चारित्रके देतु कैसी प्रवृत्ति है वह 
अब कहते हैं। शूहके हाथका पानी पीता है या नहीं ? शुद्ध आहार 
लेता है या नहीं ?--इसम्रकार बाह्य क्रिया पर ही जिसकी दे है, 
किन्तु अपने परिणाम सुधारने--विगाड़ने का विचार नहीं है पे 
मिथ्याज्ञानी-मिथ्याचारित्री है। यदि परिणामोंका भी विचार ह्दों वो 
जैसे अपने परिणाम होते देखे उन्हीं पर दृष्टि रहती है; किन्त 
परिणामोंकी परम्परा विचारते हुए अमिप्रायमें जो वासना है उसी 
विचार नहीं करता; और फल्ल तो अभिप्रायमें जो वासना है उसी 
मिलता है । 
कषायमन्द्तासे धर्म होता है--ऐसी वासना मिथ्याइष्टिकों रहीं 
छूटती । कपायक मन्दता रही इसलिये झुद्ध आद्वार आया, और 
आहार आया इसलिये मेरा मन शुद्ध रदा-ऐसी वासता उसे नहीँ 
छूटती । जिसप्रकार कस्तूरीकी सुगंधमें रहने से बह्दी के 2828 हे! 
गंध लग जाती है, उसीप्रक्रार बाह्य कियासे परिणाम सुधरते हैं और 
संदकपाय होती है इसलिये धर्म होता दै--ऐसी वासना अज्ञानी की 
हीं छुटती | अशुभ परिणाम हुए इसलिये अशुद्ध आहार मिला 
ऐर शुद्ध आद्वार लिये इसलिये परिणाम सुधर गये-ऐसा नहीं है| 
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[ वीर सं० २४७६ चेत्र शुक्ला ५ गुरुवार, ता /छ३-अंदेपु 
यहाँ, व्यचहारासासी मिश्याहृष्टि की सम्यकचारित्रके हँतु केसी 
प्रवृत्ति होती है उसका वणन चलता है | कोई भी आत्मा पर जीवकी 
दया नहीं पाल सकता, क्योंकि परजीवकी पर्याय परसे होती है। 
निश्चय या व्यवहारसे किसी भी प्रकार आत्मा पर की दूयाका पालन 
नहीं कर सकता | आत्मामें दयाके परिणाम द्वोते हैं परन्तु उसके 
रण परजीव नहीं बचता [ दया के शुभपरिणाम हुए वह पुण्य है 
धर्म नहीं है; तथापि अज्ञानी को दृष्टि वाह्मयक्रिया पर 


बाह्मक्रिया सुधरने से मेरे परिणाम सुधरते हैं और मंदकषाय 
के परिणामों से धर्म होता है--ऐसे अभिप्रायकी गंध बेठ जाने का 
नास मिथ्यावासना है। ऐसी वासना रखकर वाह्यसें पंचमहात्रतका 
पालन तथा द्या-दानादि की चाहे जितनी क्रिया करे, और मंद- 
कषाय करे, तथापि उसे धर्म नहीं होता । में तो ज्ञायक हूँ--ऐसी 
अ'तह प्रि करे तो धर्म हो | 

सिद्धचक्क विधान किया इसलिए परिणाम सुधरे-ऐसा 
मिथ्यादृष्टि मानता है। देव-शुरु-शास्त्रकी सान्यतासे निश्चय सम्यर- 
दशन होता है वह सिथ्यावासना है। अनादिकालसे जीवने क्रिया 
कार्ड में धम माना है| बाह्ममें शुद्ध क्रिया करू तो सम्यर्द्शन श्रगट 
हो जायेगा-ऐसी जो मान्यता है वह मिथ्यावासना है | 

कुन्हार के बिना घड़ा नहीं होता--यह वात मिथ्या है; वह 
तो निमित्तका कथन है। उसीप्रकार देव-गुरु-शास्त्र की मान्यता के 
बिना सम्यग्दशन नहीं होता,--ऐसी मान्यताकी गहराई में भी व्यव- 


२८० प्रोक्षमार्ग प्रकाशक की किरएों 


हारकी वाससा है, वह पराश्रयकी रुचि है--मिथ्यात्व है | आत्मा में 
दया-दानादिका राग होता है उसका निश्चयसे आत्मा ज्ञाता है; 
अथवा स्वको निश्चय नहीं जान सकते ऐसा जो मानता है वह 
मिथ्यारृष्टि है | वास्तवर्म आत्मा निश्चयसे अपनी ज्ञान पर्यायका 
ज्ञाता है। रागादिपर ज्ञेय हैं। उन्हें आत्मा व्यवद्यरसे जानता है-- 
निश्चयसे नहीं | राग करू ते! धर्म होता है; उयवहार रत्नत्रय हो तो 
मिश्चय रत्नत्रय होता है--ऐसी मान्यता मिथ्यादृष्टि की है | 

अब, कोई जीव तो कुलऋमसे अथवा देखा देखी या क्रोध, 
मान, माया, लोभादिसे आचरणका पालन करते हैं, उतके तो धर्म 
बुद्धि ही नहीं है । जो जीव समझे बिना कहे कि--हमें प्रतिमा तो 
लेना ही पड़ेगी, प्रतिमाके बिना प्रतिष्ठा नहीं है; ता ऐसा मानने बारे 
के धर्मबुद्धि ही नहीं है; उसके अंतर र्वभावका उद्यम नहीं है। 


त्यागी होकर पेसा माँगे, मोजनके लिये याचना करे, तो उसे 

धर्म बुद्धि दी नहीं है । आत्मा निवृत्तस्वरूप ही है;-ऐसी जिसे 

खबर नहीं है ओर बाह्ममें निवृत्त -.होकर आत्तमामें शॉंतिका द्वोना 

मानता है; वद्‌ कदाचित संदकपायी हो वथापि उसे सस्यग्द्शन नहीं 

होता। निमित्त आये तो आत्मा की परिणति सुधरे--ऐसी मान्यता 

जिसके अंतर में पड़ा हे वद विथ्यादृष्टि है, उत्ते सम्यग्चारित्र नहों 
होता । 

कोई जीव तो ऐसा मानते हैँ कि जानने और मानने से क्या 

है, कुछ करेंगे तो फल्ल प्राप्त होगा ! अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि अकेले 

-आान-अद्धानसे कुछ लाभ नहीं है, कोई क्रिया करें तो छाम दोगा,-- 
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ऐसा मानकर वे ब्तादि क्रिया में ही उद्यमी रहते हैं, किन्तु तत्त्व- 
ज्ञानका उद्यम नहीं करते । जैसे हलुवा बनाना दो तो पहले घी में 
आटा सेकेकर फिर शक्करका पानी डालकर बनाना चाहिये 
उसके बदले पहले शक्कर के पानी में आटा सेकने ज्ञगे तो हलुवा 
नहीं बनेगा । उसीप्रकार अज्ञानी जीव पहले वाह्य क्रियामें--शुद्ध 
आहारादि की क्रिया करने में उद्यमी रहते हैं, जानने ओर मानने से 
कोई लाभ नहीं होता--ए सा मानते हैं, ओर कहते हैं कि जानने के 
पश्चात्‌ भी क्रिया तो करना ही पड़ती है ? तो वह मान्यता मूढ़ 
जीवकी है, उसे खबर नहीं है कि सस्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र हो मोक्ष 
मार्ग है। सम्यग्दशनमें निर्विकष्ष आनन्दका अनुभव होता है, फर 
अ तर्ज्ञीनता करे वह चारित्र है। सम्यग्ज्ञानके विना सम्यग्चारित्र 
नहीं होता । 


करनी बंध्या नहीं है । मजदूरकों मजदूरीका फल मिलता है,-- 
ऐसा मानकर जो क्रिया करता है, उसे उस क्रिया का :फत्च॒चारगति 
में भटकना मिलता है। ओर वह कहता है कि बहुत ज्ञान होगया हा 
तो चारित्र आना चाहिये, किन्तु चक्रवर्ती आदि सम्यग्दष्टि हजारों 
वर्ष तक संसारमें रहते हैं इस बातकी उसे खबर नहीं है; इसलिये 
वह मंदकपायरूप त्रतादिका उद्यमी रहता है, किन्तु आत्माको सम- 
भने का पुरुषाथ नहीं करता । 


जो बहुत जानते हैं वे बड़े लीसड़ द्वोते हैं इसलिये बहुत नहीं 
जानना चादिये-पऐसा वे मानते हैं; किन्तु श्रयोजनभूत सूक्ष्म बातको 
अच्छीतरद्‌ जानना चाहिये | भगवान तो दया-दानादि के शुभ परि- 


९८२ मोक्षमाग प्रकाशक की किरणें 


णामोंको भी स्थूल कहते हैं। श्री समयसार गाथा १५४ में कहते हैं 
कि--अत्यन्त स्थूल ऐसे शुभ परिणामों में अज्ञानी की रुचि होती है। 
शरीरादिक की क्रिया तो स्थूल है ही, उसकी तो यहाँ बात ही नहीं 
है, किन्तु आत्मामें शुभपरिणाम आते हैं उन्हें श्री अम्रतचन्द्रचाय ने 
अत्यन्त स्थल कहा है, क्योंकि वे बंधके कारण हैं | यहाँ व्यवहारा- 
भासी मिथ्यादृष्टिका अधिकार है। उसमें कहते हैं. कि--जिन शुभ 
परिणामों को भगवान अत्यन्त स्थल कहते हैं, उनमें अज्ञानी मग्न 
रहता है। आत्मामें सम्यग्द्शनादि निर्मल पर्याय होती है वह सुद्ठम 
है, तथा आत्माका त्रिकाली शुद्ध स्वभाव परम सूच्षम हे। ज्ञानी के 
शुभपरिणामों को व्यवहार कहा है, अज्ञानी के व्यवहार नहीं 
होता । 

सातों तत्त्व मिन्न-भिन्न हैं, उत्हें भिन्‍त-भिन्‍न न माने अथवा 
एक तत्त्व भी कम माने या अन्य प्रकार माने तो उसे सात तत्त्वोंकी 
यथार्थ श्रद्धा नहीं है | सातों तत्त्व खतंत्र हैं;--ऐसा 'यथाथेज्ञान जिसे 
हुआ है उस जीवको कदाचित्‌ कुछ भी त्रतादिक न हों तथापि वह 
असंयत सम्यग्दृष्टि नाम प्राप्त करता है । इसलिये प्रथम तत्वज्ञानका 
उपाय करना चाहिये | आत्मा ज्ञायक्रमूर्ति है, उसके आश्रयसे ही 
रागादि छूटते हँ-ऐसा माने, ओर जो होना हो वह होता है--ऐसा 
माने तो पर द्रव्यके कतु त्थका अभिमान छूटे बिना न रहे । कोई ऐसा 
कहे कि हम हें तो तुम्हें ज्ञान दोता है, तो वह वात मिथ्या है । भर 
त्येक द्वव्यकी जो पर्याय होना है बह दोगी दही; उसमें दूसरा कोई 
कुछ नहीं कर सकता;--ऐसा माने तो सच्चा परिडत है। स्वज्ञने 
ऐखा है इसलिये द्रव्य की पर्याय होती है--ऐसा नहीं है, किन्तु जैसी 
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कण 


पर्याय होती है वैसी ही स्ेक्षने देखी है;--ऐसा न जाने, तत्वक्ञान 
का उपाय न करे और क्रियाकाण्डमें लगा रहे तो वहू मिथ्याचा- 
रित्र है। 
भ< भ< ५८ 
[ बीर सं? २४७६ चेत्र शुक्ला ६ शुक्रवार, ता? २०-३-४३ ] 
सम्पग्दशनरूपी भूमि के बिना व्रतरूपी वृक्त नहीं होता । 
श्री योगेद्रदेव झृत श्रावकाचारमें भी कहा है कि:-- 
दंसणभूमिह वाहिरा, जिय वयरुक्ख ण होंति । 
अथ:-- हे जीव ! इस सम्यग्द्शन-भूमि के बिना बअतरूपी 
वृक्ष नहीं होता । 
भावाथे+-- जिन जीवों को तत्वज्ञान नहीं है वे यथार्थ आचरण 
नहीं आचरते। यही यहाँ विशेष दर्शाते हैं। 
आत्मा पर पदार्था का कर्ता-हर्ता नहीं है, किन्तु पर की क्रिया 
होती है उसमें निमित्त तो है न *--ऐसा निमित्त दृष्टिवाले मिथ्यादृष्टि 
कहते हैं । बनारसीदासजी कहते हैं कि--“सर्व वस्तुएँ असहाई हैं।” 
इसलिये निमित्त आने से वस्तु परिणमित हुई-ऐसा है ही नहीं । 
अज्ञानी समानता है कि कषाय की मंदता से सम्यग्दशन की प्योय 
प्रगट होती है। श्री योगीन्द्रदेव कहते हैं कि पुण्य भी पाप है। पाप 
को तो सब पाप कहते हैं, किन्तु सम्यस्दष्टि जीव पुण्य परिणामों को 
भी पाप कहते हैं। आत्मा शुद्ध चिदानंद स्वरूप है, उसमें जितने 
अंश में राग की उत्पत्ति होती है उसे भगवान हिंसा कहते हैं, 
इसलिये वह्‌ पाप है। दया के जो शुमपरिणाम होते हैं उन्हें व्यवहार 
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से अहिसा कहा जाता है। कषाय संदताके परिणामों को सम्यस्टृष्टि 
विष मानते हैं; शुभ परिणाम निश्चय से हिंसा कहलाते हैं ? 
सदाचार”-सत्‌ +आचार; अर्थात्‌ सगवान आत्मा संत है; 
उसका भान करके अंतर में आचरण करना सो सदाचार है। वाह्म- 
क्रिया सदाचार नहीं है। एक अंगुली को मोड़ना भी आत्माके हाथकी 
बात नही है । उँगली चलती है, आँख फिरती है वह जड़की किया है 
आत्मा उसका कर्ता नहीं है। शब्द होते हैं वे भाषा वर्गणामें से.होते 
हू। आत्सा के विकल्पसे भाषा होती है ऐसा तो नहीं है, किन्तु ओंठ 
हिलते हैँ इसलिये भाषा होती है-ऐसा भी नहीं है; क्योंकि शब्द भाषा- 
वर्गण में से होते हैं और ओंठ आदि आहारबर्गणाममें से होते हैं। 
प्रत्येक वगंशा भिन्न-मिन्न है। आहार वगंणा के कारण भाषा नहीं 
है; ओंठों के हिलने से भाषा नहीं हुई। काल द्रव्य का लक्षण बतना 
हतु दे, और प्रत्येक द्रव्य का स्वकाल वह उसकी वर्तता है। अत्येक 
द्रव्य स बतेना हँ उसमें काल निमित्तमात्र है। वे प्रति समय अपने 


स्वकाल से परिणमित हो रहे हैं। जिस समय द्रव्य की पर्याय अपने 
कारण से होती दे उस समय दूसरा पदार्थ निमित्तेमान्र है । 


पुनश्च, इच्छा हुईं इसलिये आत्मा यहाँ आया है--ऐसा भी 

पही है; क्यांक इच्छा चारित्र गुणशकी पर्याय है ओर आत्माका ज्ैत्री- 
तर होना वह क्रियावती शक्तिके कारण है । भगवात्न कहतें हैं कि तेरी 
ता तो.बड़ी है, किन्तु तेरी अशुद्धता भी महान है.। किसी तीय- 
करकी शक्ति भी उसे नहीं बदल सकती । जीवकी इच्छा ,हों, किंतु 
ररीरमें पक्षघात हो तो शरीर नहीं चल्नता; इसलिये ऐसा निर्णय 
करना चाहिये कि इच्छाके कारण आत्माका क्षेत्रांतर-नहीं होता | सब 


०2५ कक प्‌ 
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गुण असह्दाई हैं। सदुपरदेशके मिलनेसे अच्छे परिणाम हो जाते: हैं 
और असत उपदेश के कारण बुरे परिणाम होते हैं--ऐसा नहीं है । 
किसीके परिण!म उपदेश के कारण नहीं बदलते; इसलिये ऐसी 
॥ मास्यतो भ्रम है कि निश्चयका उपदेश मिलनेसे कोई ठयवहार--शुभ- 
भाव भी नहीं करेगा । ' 
ब्रह्म विल्ास में कहा है क्िः-- ४ 
धज्ञो जो देखी वीतर,ग ने, सो सो होसी वीरा-रे, . 
अणहोनी कबहूँ न होसी, काहे होत अधीरा रे ।” 
श्री'समयसार के सर्व विशुद्ध अधिकार में कद्दा दे कि-- शाल् 
किंचितमात्र भी नहीं जानता।” और आत्मा में किंचितमात्र भी 
अज्ञान रहे ऐसा नहीं है। आत्माका स्वभाव तो सर्वेज्ञ अर्थात्‌ सबको 
जानमे का है । शास्त्र में कथन तो अनेक प्रकारके आते हैं क्िन्तुं उनका 
आशय समभता चाहिये । 
४ न नि 
[ बीर सं० २४७६ चँत्र शुवला ७ शनिवार, ता० २१-३-५३ | 
आज प्रात/काल सोनगढ़में मानस्तम्भ जिन विम्ब पंचकल्याशुक 
उत्सवमें ज़न्स कल्याणुक होने से प्रवचन बंद था । 
८ भर ओर 
[ वीर सं० २४७६ चैत्र शुक्ला ११ गुरुवार ता० २६-३-५३ | 
तचज्ञान के बिना सब आचरण मिथ्या है। . 
इस सातवें अधिकार में, जिन्हें व्यवहार अ्रद्धा-ज्ञान हो, शास्त्र 
का अभ्यास किया हो ऐसे जीव भी मिशथ्यादष्टि होते हैं--यह' वात 


कि 


॥ कप 
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कही है। जिन्हें तत्त्वज्ञान नहीं है उनके यथार्थ आचरण नहीं है-ऐसा कहते 
है।यथा् आचरण न हो और माने कि इमारे चारित्र है, तप है, तो उसके 
मिथ्यात्व रहता है| देखो, यहाँ कहा है कि तत्वज्ञान अर्थात्‌ भावका 
भासन होना चाहिये । मात्र शास्त्रज्ञानकी वात नहीं द्वे। शास्त्र का 
ज्ञान होने पर भी तत्वज्ञानपूवंक भावके भासन बिना जैनमें होनेपर 
भी बह मिथ्याटष्टि है । 


सम्यस्दष्टि जो प्रतिज्ञा करता है वह तत्त्वज्ञानपूर्वक करता है 
मिथ्यादृष्टिको भाँति उत्तावल करके प्रतिज्ञा नहीं लेता । जिसके रंव- 
रूपाचरणका कण-शांतिका कण प्रगठ हुआ होता है वह द्वव्य-त्षेत्र- 
काल-भाव देखकर प्रतिज्ञा करता है | काल केसा है ? हृठ विना, 
आत्तेप बिना, परके दोष देखे बिना, अपने परिणाम देखकर यदि 
योग्यता दिखाई दे तो तदनुसार सम्यग्दष्टि प्रतिज्ञा और प्रत्याख्यान 
करता है । 


कुछ जीव प्रतिज्ञा लेकर बेठ जाते हैं, किन्तु अंतरमें तस्त्वज्ञान 
तो है नहीं, इसलिये अंतरमें कषायकी वासना उनके नहीं मिटती । 
स्वाभाविकरुपछ्े ज्ञाता दृष्टा रहने से, रागका अभाव होने पर जितनी 
शांति प्रगट हो वह प्रत्याख्यान और प्रतिज्ञा है | बड़ी प्रतिज्ञा ले लेता 
है, किन्तु अंतर में से कबायकी वासना नहीं छटती। इसने अतिश्षा 
ली फिर भी हमारा सम्मान नहीं करते, हमें अच्छी तरह आद्वार 
जल नहीं देते--इसप्रकार जिसके कपायकी वासना नहीं छूटती बह 
मिथ्यादृष्टि है । उसका सारा आचरण मिथ्या है। श्रीमद्‌ राजचद्धजी 
ने कहा है कि: 
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+लब्य स्वरूप न वृत्तिनु',, ग्रह्म्‌ ब्रत अभिमान, 
भ्रहे नहीं परमाथ ने, लेवा लौकिक मान |”! 


अंतर तत्त्वज्ञान नहीं हुआ है ओर प्रतिज्ञा लेकर बेठ जाता है, 
बह परमाथ को प्राप्त नहीं करता । लोगों द्वारा केसे सन्मान प्राप्त 
किया जाये--ऐसी कषपायकी वासना उसके होती है । एक ही सिद्धा- 
न्‍त है कि--तत्त्ज्ञानके बिना यथाथे आचरण नहीं दोता ।” इस- 
लिये तत्त्वज्ञान के बिना अंतरमे कषाय हुए बिना नहीं रहती | प्रतिमा 
धारण करले और फिर श्रावक्रों से सन्‍्मान तथा आद्वार-जल आदि 
की माँग करे, घमंड करे, वह कपायवासनावाला मिशथ्यादष्टि है । 
उसके ब्रतादि यथाथ नहीं होते | वह्‌ जीब ली हुई प्रतिज्ञा -को पूर्ण 
करने के लिये आकुल-व्याकुल होता है | काई-काई तो बहुतसे उप- 
वास प्रारम्भ करने के पश्वात्‌ पीड़ा से दुःखी होनेवाले रोगी की भांति 
समय व्यतीत करते हैं, किन्तु धर्मंसाथन नहीं करते | तव किर पहले 
से ही उतनी प्रतिज्ञा क्यों न ली ज़ाये जिसे पालन किया जा सक्ने ? 
परिषह्‌ सहन न हो सके, प्यास लगी हो, फिर छाछ ओर पानी के 
पोते गले पर रखता है, घी न खाने की प्रतिज्ञा ले लेता है और उसके 
बदले दूसरी स्निग्ध वस्तुओं का उपयोग करता है--ऐसी प्रतिज्ञा 
यथाथे नहीं है । 

एक पदार्थ छोड़कर दूसरे का अति ले,लुपभाव करता है बह 
तो तीज कषायी है; अथवा तो प्रतिज्ञाका दुःख सहन न हो तव परि- 
णाम लगाने के लिये वह अन्य उपाय करता है; जैसे कि--उपचास 
करके फिर ताश, सतरंज खेलने बैठ जाता है, कोई सो जाता है;-- 
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इसप्रकार किसी भी तरह समय व्यतीत करता है। ऐसा ही अन्य 
प्रतिज्ञाओं में समझना चाहिये | यह कहीं यथार्थ ज़ाचरण नहीं हेः 
स्वभावदष्टि करके आत्मामें लीन दोजा वह यथार्थ आचरण है । 

अथवा, कोई पापी ऐसे भी हैं कि पहले-तो प्रतिज्ञा कर लेते हैं, 
किन्तु जब उससे दुःख होता है तव छोड़ देते हैं। प्रतिज्ञा लेबा- 
छोड़ देना उनके मन खेल मात्र है; किग्तु वह तो महान पाप है। 
इससे तो प्रतिज्ञा न लेना ही अच्छा है | पहले विचार किये बिना ही 
प्रतिज्ञा ले ले, और फिर छोड़दे, उसे प्रतिज्ञा नहीं कहा जा सकता | 
प्राण जाने पर भी प्रतिज्ञा नहीं छोड़ना चाहिये । चाहे जिसे दीक्षा दे 
देते हैं ओर थे छोड़ देते हैं--यह तो खेलमात्र प्रतिज्ञा है ऐसी 
प्रतिज्ञा लनेवाला मिभ्यादृष्टि है । 

च्रती सम्मेलनमें त्यागी इकड्े हों और वहाँ जल्द्वाजीमें प्रतिमा 
धारण करके ज्लुल्लक बन जाते हैं, फिर अन्तिम अवस्था में (म्रत्युके 
समय ) लंगोटी छोड़कर आचरण पूर्ण किया मानते हैं। प्रतिज्ञाभंगके : 
महान पापकी तो उन्हें खबर नहीं है | यह बात अज्ञानियों के अंतर 
में नहीं जमती । उन्हें प्रतिज्ञा भंगका डर ही नहीं है| उन्हें भगवानने 
मद्दान पापी कहा है । कोई क्षायिक सम्यर्टष्टि होता है तथावि उसके 
ब्रत नहीं द्ोते, क्योंकि सम्यग्दशनके पश्चात्‌ तुरत सबको चारित्र 
आजाये--ऐसा नियम नहीं है । सम्यम्टष्टि अपने परिणामों को 
देखता है । 

ज्ञान प्रत्याख्यान है। 

भगवान आत्मा स्वरुप में स्थिर होता है तब रागका नाश होता 

है; व्यवद्वार से कहा जाता है कि रागकों जीत लिया | इसलिये “जैन” 
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स्-्द्र्व्यकर्म-भावकर्म को जीतना वह व्यवहार कथन है। समयसार 
गाथा ३४-३४ में कहा है कि राग का त्याग--य्रह भी नाभमात्र है) 
त्याग प्रत्याख्यान नहीं है किन्तु ज्ञान प्रत्याख्याव है-ऐसा कहते हैं। 
यह तत्वदृष्टिसे जैनकी व्याख्या की है। आत्मा राग को जीतता है-- 
ऐसा कहना भी नास सात्र है; क्योंकि आत्मा ज्ञान में लीन होने पर 
राग छूट जाता है; इसलिये ज्ञान वह प्रत्याख्यान है। संसार आत्माकी 
पयौय में होता हे । उस संसारका नाश आत्मा करता है वह नामसात्र 
है । शरीर, वस्त्रादि पर वस्तुओं को तो आत्मा नहीं छोड़ता, किन्तु 
संसार पर्याय को भी वह नहीं छोड़ता; क्योंकि संसार पर्याय का 
त्रिकाली स्वभाव में कभी भी ग्रहण नहीं हुआ है जो उसे छोड़े | पर्याय 
दृष्टि से एक समय का संसार अनित्यतादात्म्य सम्बन्ध से है; किन्तु 
दृव्यध्ट से अनित्यतादात्म्य सस्वन्ध नहीं है; क्‍योंकि विकार का 
प्रवेश स्वभाव सें तीनकाल में भी नहीं हुआ है । 
पहले निश्चित किया कि संसार मेरी पर्याय में मेरा कारये हें 
करे के कारण संसार नहीं है। फिर, वह संसार मेरे स्वभाव में नहीं 
है, आत्मा ने द्रव्यदृष्टि से संसार का ग्रहण किया ही नहीं है, तो उसे 
छोड़ने का श्रश्न ही नहीं उठता । आत्मा की लीनता होने पर संसार 
छूट जाता है, उसे छोड़ना नहीं पड़ता । संसार में शुभाशुभ भाव होते 
हैं। उसमें जो अब्रत के भाव हूँ वे अशुभ हूँ। जब वे अशुभ भाव 
नहीं होते तव त्रत के शुभ भाव आते हूँ, किन्तु वह निश्चय चारित्र 
नहीं है, वह तो आश्रव है। 
वर्म का मूल सम्यग्दशन 


सम्यग्द्शंन बम का मूल है, और चारित्र वह घमम है। इसलिये 
१६ 
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सम्यरदर्शन की अपेक्षा चारित्र में अनंत गुनी शांति अधिक 
होती है। चारित्र के बिना मोक्ष नहीं होता । तीथंकर को भी चारित्र 
ग्रहण करना पड़ता है; इसलिये घम तो चारित्र है ओर उसका मूल 
सम्यग्द्शन है | सम्यग्दृष्टि स्वयं समझता है कि यह जो अव्नत के 
परिणाम होते हैं वे करने योग्य नहीं हैं। चौथे गुणस्थान में हजारों 
वर्ण रहते हें, मुनिपना नहीं होता, उस समय ज्ञानीको जो अव्र॒तके 
परिणाम होते हैं उनकी स्वयं रिन्‍्दा करते हैं, किन्तु हठ करके-- 
आग्रह करके त्यागी नहीं होजाते। मुनिपना महान दुर्लभ है। वर्तमान 
काल में भावलिंगी मुनियों के दशन दुलेभ हैं; इस जीवन में तो भाव- 
लिंगी मुनि नहीं देखे । आजकल तो द्रव्यलिंगी मुनियोंका भी ठिकाना 
नहीं है।यह कोई व्यक्तिगत बात नहीं है। जिसे हानि होती है वह उसे 
अपने में होती हे। दूसरों को उसके अज्ञान का फल नहीं मिलता, 
किन्तु उसे स्वयं तो यथाथ ज्ञान करना चाहिये | प्रतिज्ञा भंग करने को 
अपेक्षा प्रतिज्ञा न लेना ही अच्छा है ।--इसका यह अर्थ नहीं है कि 
आत्मा के भानपूवेक प्रतिज्ञा नहीं लेना चाहिये । 

जैन जाति में जन्म लिया इसलिये तस्त्वज्ञानी है--ऐसा नहीं 
है। पहले व्यवहार और फिर निश्चय--ऐसा मानता है उसे जन्म से 
द्गिम्बर केसे माना जा सकता है ? क्योंकि वह मान्यता तो श्वेता- 
म्व॒र की है । श्वेताम्बर उपाध्याय यशोविजय जी ने दिगम्बर की भूल 
निकाली है; किन्तु पहले व्यवहार और फिर निश्चय मानना मिथ्यात्य 
है । तत्त्वज्ञानी होने के पश्चात्‌ अपने परिणाम देखकर प्रतिज्ञा लेते हैं; 
किन्तु दिखाबा के लिये ब्ञत प्रतिज्ञा नहीं लेते । 

>< ८ र् 
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[ बीर सं० २४७६ चेत्र शुक्ला १२ शुक्रवार ता० २७-३-४३ ] 

आत्मा परिपूर्ण शक्ति से भरा हुआ अक्षयज्ञान भण्डार है। 
च्तमान पर्याय में उसके शुभाशुभ परिणाम होते हैं वह विकार ओर 
संसार है। वह एक समय की पर्याय है। आत्मा का संसार उसकी 
पर्याय में होता है; शरीर, स्त्री आदि में संसार नहीं है । संसार की 
ओर पर की जिसे रुचि नहीं है, किन्तु अखण्ड ज्ञायक स्वभाव को 
रुचि है, वह जेन है। जिसे स्वभाव की रुचि नहीं है उसे संसार की 
रुचि है; वह जेन नहीं है । 

आत्मा की वर्तमान अबस्था में शुभाशुम्रूप विकार है; उसकी 
जिसे रुचि है उसे स्वभाव की रुचि नहीं है। यहाँ पर की रुचि की 
बात तो है ही नहीं । आत्मा सें राग होता है उसकी रुचि को जीत ले 
उसे यहाँ जेन कहते हैं। जैनधम में ऐसा उपदेश है कि--पहले तत्त्व- 
ज्ञानी हो, फिर जिसका त्याग करे उसके दोष को पहिचान, त्याग 
करने से जो गुण होता है उसे जाने । कोई प्राणी कहे कि मुझे दोष 
दूर करना है;--इसका यह अथ हुआ कि दोष दूर हो सकता है और 
स्वयं निर्दोष रूप से रह सकता है; यानो दोष स्थायी वस्तु नहीं है ओर 
निर्दोष स्वरूप नित्यस्थायी है--ऐसा निणय होता है| पुनश्च, विकार 
ओर दोष किसी पर ने नहीं कराया है, किन्तु स्वयं किया तब हुआ 
है;--ऐसा माने तो विकार और दोष को नाश करने का पुरुषाथ हो 
सकता है | इसलिये ज्ञानी दोष को जानता है और दोष रहित आत्मा 
के स्वरूप को भी जानता है। 

कोई ऐसा कद्दे कि--आत्सा है ओर उसकी पर्याय में कम का 
निमित्त है। उस कम में रस ( अनुभाग ) कम होता है और आत्मा 
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की पर्याय में विभाव अधिक होता हैं, तो निमित्त से अनुभाग कम 
होने पर भी उपादान में अधिक विकार कहाँ से हुआ ? दृष्टान्त।-- 
एकेन्द्रिय जीव के कम की स्थिति एक सागर की होती है, और मठ- 
प्य भत्र का वंब करके जब सलुप्य होता है तब अंतः क्रोड़ा कोड़ी 
सागर की कर्म की स्थिति बाँवता हैं; तो वह विशेषता कहाँ से हुई ! 
समाधानः-- आत्मा को कर्म के उदयानुसार विकार करना 
पड़ता है यह बात मिथ्या है ।--ऐसा इस दृष्टान्त से सिद्ध द्वोता दे । 
देखो, वहाँ उसप्रकार का निमित्त-नेमितिक सम्बन्ध कैसा द्ोता है-- 
उसकी भी जिसे खबर नहीं हूँ, उसे आत्म तत्त्व की खबर नहीं होती। 
कर्म ओर विकार दोनों स्वतंत्र हैं। श्वेताम्बर ओर स्थानकवासी मे 
तो यह मान्यता चली आती है कि कर्म के कारण विकार दोता है; 
केन्तु दिगम्बर में भी अधिकांश लोग मानते हूँ कि कम के कारण 
बिकार द्वोता है; वह सब एक द्वी जाति है। मलुप्य गति में कम की 
संत्रति अधिक होती हैं और जब निगोद में जाता है तब घट जाती है; 
तो वहाँ बह स्थिति कैसे कम की ? इसलिये निश्चित होता है कि कम 
ओर विकार दोनों मिन्न-भिन्न स्वतंत्र रूप से परिणमित हो रहे हैं। 
कमे के कारण तीनकाल में विकार नहीं होता । सातों तत्त्व स्वतंत्र हे 
ओर भिन्न २ हैं-- ऐसा निर्णय प्रथम न करे उसे तीनकाल में आत्म 
ज्ञान नहीं हा सकता । आत्मा राग-द्वंप, श्रांति करे--विकार करे, चह 
सत्र अपने कारण करता हू, कम के निर्मित क कारण वह विकार नह 
ह--रेसा प्रथम निश्चित करे उसे तत्त्वज्ञान द्वेता है । 

कई कहे कियदि सभी को ऐसा तच्वज्ञान दोजाये तो कोई 
संसार में नहीं रहेगा; वे। वेसा कदने वाले को आत्मा की यथार्थ रुचि 


सातवाँ अध्याय २६३ 


ही नहीं है; क्‍योंकि स्वभाव की रुचि वाले की दृष्टि संसार में कोन 
रहेगा उस पर नहीं होती । जैसे-कोई धन का अर्थी ऐसा विचार 
नहीं करता कि--में धनवान होऊँगा उसीतरह सब धनवान होगये 
तो मेरा काम कौन करेगा ? जिसकी रुचि जिसमें होती है वह दूसरों 
की ओर नहीं देखता । यहाँ तो सच्चे जेन की वात है। दशेन मोह 
का उदय तो अनादिकाल से है। जिसकी दृष्टि कम पर पड़ी है 
और ऐसी मान्यता है कि कर्म के उद्यानुसार विकार होता है, उसका 
मिथ्यात्व कभी दूर नहीं होता और न उसे तत्त्वज्ञान होता है। इस- 
लिये प्रथम तो सातों तत्त्वों का भिन्न २ स्वतंत्र निर्णय करे, फिर उसे 

राग का यथाथ त्याग होता है। बाद्च में वस्त्रादि का त्याग किया हैं 

इसलिये वह त्यागी है--ऐसा नहीं है । जिसे अंतरंग सातों तत्त्वों का 

भावभासन नहीं है वह जीव धर्म का त्यागी है। नियमसार ( प्ृ'्ठ- 

२५७, गाथा १२६ ) के कलश में कहा है कि अज्ञानी स्वथर्म का त्यागी 

है। मोह का अर्थ ही स्वधर्म-त्याग है। आत्मा परिपूर्ण आनन्दुकंद 

है, उसकी रुचि जिसने छोड़ी है वह आत्मा के धम का त्यागी है। 


ज्ञानी अपनी शक्तिअनुसार प्रतिज्ञादि लेता है। 


ज्ञानी क्रिसी तत्वका अंश किसी दूसरे तत्त्वमें नहीं मिलाता, 
यानी जड़ कर्मका अंश विकारके अंशर्म नहीं मिलता ओर विकारके 
अंशको स्वभावमें एकमेक नहीं करता | ऐसा तस्वज्ञान होने से उसकी 
अपनी पर्यायमें जो विकार होता है उसे अच्छीतरद जानता है। अ- 
पने परिशाम न सुधरे हों ओर त्यागी हो जाय तो आइलता हुए 
बिना नहीं रहती; इसलिये प्रथम अपनी योग्यता देखें आत्माकी पर्याय 
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में दोष है। निर्दोष स्वभाव का आलंबन करने से गुण होता है और 
दोष जाता है ऐसा जानता है; किन्तु परवस्तु छूटगई इसलिये दोषका 
नाश होता है--ऐसा नहीं जानता | इसीलिये वह आवेशमें आकर 
प्रतिमा, ब्रतादि ग्रहण नहीं करता । प्रतिमा, ब्रत बाहरसे नहीं आते। 
वर्तमान पुरुषार्थ देखकर, ओर भविष्यमें भी ज्यों का त्यों भाव बना 
रहेगा या नहीं उसका विचार करके प्रतिज्ञा लेता है | ज्ञानी शारीरिक 
शक्ति और द्वव्य-क्षेत्र-काल-भावादिकका भी विचार करते हैं; इस- 
लिये इसप्रकार प्रतिज्ञा लेना योग्य है। अपने परिणामोंका विचार 
करना चाहिये । यदि खेद हो, आत्तेध्यान हो, तो वह प्रतिज्ञा नहीं 
निभ सकती,--ऐसी प्रतिज्ञा लेना योग्य नहीं है | पहले अपनी उपा- 
दान शक्ति अर्थात्‌ परिणामोंकी योग्ववाकी बात कही, और फिर 
निमित्त अर्थात्‌ शरीरादि का भी ज्ञानी विचार करता हे-ऐसा 
कहा है । 
मोक्षमाग प्रकाशक ( देहलो प्र० प्रष्ठ २६४ में कहा है कि-- 
“मुनि पद ग्रहण करने का क्रम तो यह है कि पहले तत्वज्ञान होः 
फिर उदासीन परिणाम हों, परिषहादि सहन करने की शक्ति हो, ओर 
अपने आप मुनि होने की इच्छा करे, तव श्री गुरु उसे मुनिधर्म 
अंगीकार कराते हैं ।” आजकल तो तत्वज्ञान रहित, विषयासक्त 
जीवोंको माया द्वारा लोभ दिखाकर मुनिपद देते हैं, किन्तु बह उचित 
नहीं है। जेन नाम धारण करते हैं किन्तु इसकी भी खबर नहीं होती 
कि भावलिंगी ओर द्रव्यलिंगी किसे कहा जाये | 
देहली से प्रकाशित सोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४३१ में कद्दा दे 
कि--“जिनमतमें तो ऐसी परिपाटी है कि--पहले सम्यक्त्व होता 


सातवाँ अध्याय २६४ 


है, फिर त्रत होते हैं। अब, सम्यक्त्व तो स्व-परका श्रद्धान होने पर 
होता है और वह श्रद्धान द्रव्याठुयोगका अभ्यास करने से होता है; 
इसलिये पहले द्रव्यातुयोग अनुसार भ्रद्धान करके सम्यर्हष्टि हो ओर 
फिर चरणानुयोग अनुसार त्रतादि धारण करके त्रती हो । इसग्रकार 
मुख्यतः निचली दशा में ही द्रव्यानुयोग कार्यकारी है। 
शव ८ १4 
[ वीर सं० २४७६ चेत्र शुक्ला १३ शनिवार ता० २८-३-४३ ] 
श्री महाबीर जन्मकल्याणक दिवस 


आज भगवान महावीरका जन्मकल्याणक दिवस हे। जन्म- 
द्विस तो साधारण जीवोंका भी कहलाता है, किन्तु यह तो जन्म 
कल्याणक दिवस है। आज कई लोग जेन के नाम से प्ररूपणा करते 
हैं कि भगवान ने दुनियाका उद्धार करने के लिये जन्म लिया; किंतु 
वह बात मिथ्या है। सगवानको आत्माका सान था। तीथंकर होने 
से पू के तीसरे भवमें उस भानसह्दित भूमिकामें ऐसा राग आया 
कि--“में पूर्ण होझऊ' ओर जगतके जीब धम्म प्राप्त करें !” इसलिये 
तीथकर नामकमका वंध हुआ | तीथंऋरका द्रव्य ही अनादिसे वैसी 
दी योग्व॒ताबाला होता है | अम्तगत पर्यायकरी शक्ति ही ऐसी होती 
है। भगवानने परके कारण अवतार लिया-ऐसा नहीं है; ओर भगवान 
का अचत्तार हुआ इसलिये लोगोंका कल्याए हुआ है-ऐसा भी नहीं है। 
भगवान सहावीर ने जन्म लिया इसका अथे--उनके आत्मा 

की पर्योयकी योग्यता ही वेसी थी। शरीरका सम्बन्ध मिला वह जन्म 
नही है; आत्माकी पर्यायका उत्पाद हुआ उसे जन्म कहते हैं। मग- 
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वानके आत्माका जन्म नहीं होता । आत्मा तो त्रिकाल ध्रुव है । जगत 
में जिस द्रव्यकी जो पर्याय होती है वह अपनी योग्यवासे होती है। 
महावीर परमात्माका जीव अपनी श्रद्धा -ज्ञान-रमणतामें वर्तता था; 
उस समय अपनी निर्बलताके कारण राग आया; उसीसें तीथंकर नाम 
कर्मका बंध होगया था । और वह जीव तीथकर होने की योग्यता- 
वाला था, इसकारण उनका आत्मा तीथेकररूप हुआ है। .तीर्थकररूप 
होने की योग्यता उस द्रव्यमें अनादिकालसे शक्तिरूप में थी। भ्रुवरूप 
योग्यता तो थी ही, किन्तु पर्याय की योग्यता हुईं, इसलिये 'मैं पूर्ण 
होऊझ”-ऐसा विकल्प आया । जगतके जीव धर्म प्राप्त करें-ऐसी 
भावना भी थी; उसीमें तीथंकर नास कमका बंध हुआ था। तीथंकर 
प्रकृतिका उद्य तो वीतरागद्शा होने के पश्चात्‌ आता है । केवलज्ञान 
होने के पश्चात्‌ ओमकाररूप ध्यनि खिरती है; उस वाणीके निर्मित्त 
से जीव अपनी योग्यानुसार धर्म प्राप्त करते हैं । 


न ८ #5 यु 

भगवान की वाणी धर्ममें निमित्त होती है। जो धम इद्धिका 
८८ गम जे ए 5 ९ 
निमित्त है उस वाणीमें से धर्मकी बृद्धि न करे, अथवा धर्म प्रगठ 
25. ७. >> 0० 5 का 
होते में तिमित्त न बने तो वह भगवासकी वाणी को नहीं स- 
मक्का है। 

सुतिकार कहते हैं. कि--हे भगवान ! आपदी जगदीश 
ब्पह के 6. कक ७० हक के ५ ०. र्ज़ ० 
हैं। लोकिक जनोंमें जगदीश तो उसे कहा जाता है जो जगतके जीवा 
की संख्या में वृद्धि करे; किन्तु आपके अवतारसे तो जगवमें परि- 
भ्रमण करते हुए जीव क : हो जाते हैं--हे नाथ ! जब तुम्हारी वाणी 
निकलती है, उस समय उसे सममनेवाले जीव न हों ऐसा नहीं ही 
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सकता। ( हे नाथ ! आपने अनेकों तारा है--यह उपचारका कथन 
है। भगवानकी वाणी और समझने वाले जीव दोनों भिन्न-भिन्न 
पदार्थ हैं, तथा वे भिन्न-भिन्न काये करते हैं। जीव जब स्वयं सममे 
तब भगवानझी वाणीको निमित्त कहा जाता है। भगवानकी वाणी 
सुनी इसलिये समभमे आया--ऐसा माने तो आत्मामें क्षणिक उपा- 
दान खतंत्र है उसका नाश करता है, अर्थात्‌ श्रद्धाका नाश करता है 
वह भिश्याहष्टि है। ) अज्ञानी संयोगी दृष्टिसे देखते हैं और ज्ञानी 
स्वभावदृष्टि से देखते हैं। दोनों का मार्ग भिन्‍न है । एक मोक्षमं जाता 
है, दूसरा निगोदर्म |--ऐसा वस्तुका स्वरूप है। ( जिसप्रकार जगत 
से किसी द्रव्यका कोई अन्य कर्ता नहीं है, उसीप्रकार उस द्रव्यक्ी 
पर्याय द्रव्यका अंश है; उसका कोई कर्ता नहीं है ।--ऐसा भगवान 
की वाणीमें आया है। ) तीथक़र भगवानका जन्‍म कल्याणक इन्द्र भी 
मनाते हैं। वही आजका दिन है। ( भगवान ने जन्म लिया यह तो 
व्यवहार है; आयुक्रे कारण आये वह भी व्यवहार है; वात्तवमें भग- 
वान आत्माकी पर्याय की योग्यताके कारण आये हैं वह सत्य है। ) 
भगवान माताकी कुक्षिमें आने के पूर्व इन्द्रके ज्ञानमें आया कि छुदद 
महीने पश्चात भगवान त्रिशलामावाकी कुक्षिमें जानेवाले हैं। ऋमबद्ध 
पर्याय न हो तो वह ज्ञान नहीं हो सकता । इससे ऐसा सिद्ध होता 
है कि पर्याय ऋमचद्ध होती है | क्रमबद्धका निर्णय किये बिना तीच- 
कालमें सम्यग्शान नहीं हो सकता | 
भगवानको जन्म लेने से पूर्व भी ज्ञानका निणेय तो था ही। 
आत्मा ज्ञानस्वरूप है, ज्ञान ओर आत्मा अभेद है। भगवान की 
बाणीमें निकला था कि ज्ञान ही आत्मा है। वह ज्ञाच दूसरे का क्‍या 
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करेगा ? ज्ञान तो जानता है | उसके बदले आत्मा परभावोंका कर्ता 
हे--ऐसा मानना चह व्यवहारीजनोंकी मूढ़ता है। 
जिस ज्ञानमें, रागको ज्ञानमें रहकर जानने की शक्ति नहीं हुई 
है उसे तो, रागको जानता है--ऐसा व्यवहार भी लागू नहीं होता। 
एक ज्ञानमें भी स्वतंत्ररूपसे कर्ता आदि छुदद कारक हैं। चारित्रगुण 
की पर्यायमें जो राग आया, उसे जानने की शक्ति ज्ञानकी है। ऐसे 
ज्ञानपूवक भगवानका जन्म हुआ था । जिस समय भगवान माताकी 
कुक्षिमें आये, उससमय भी उन्हें रागका, निमित्त का ओर स्व का 
प्रथक-प्रथक्‌ ज्ञान बतेता था । 
भगवान जीवों का उद्धार करते हैं--बह कथन 
निमित्तका है । 
आज के दिन अनेक लोग अनेक प्रकारसे मिथ्या प्ररूपणा करते 
हैं कि भगवानने अन्य जीवोंकी हिंसाको रोका कई जीबोंका उद्धार किया; 
--यह्‌ सब निमित्त के कथन हें; वस्तु का स्वरूप ऐसा नहीं है। भग- 
वान ने न तो किसी को तारा है; न हिंसा रोकी है, ओर न पर के 
कार्य किये हैं--यह वात सत्य है । जीव अपने कारण से सममभते हैं, 
हिंसा उसके अपने कारण रुकती है; उन सब में भगवान निमित्तमात्र 
हैं। भगवान के कारण पर में कुछ नहीं हुआ है। निम्न थ मुनि नेमि- 
चन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती छठ -सातवें गुणस्थान में कूलते थे । वहाँ 
विकल्प आया कि हे भगवान ! हम तेरे चरण कमल के प्रसाद से तरे 
हैं; तूने हमारा उद्धार किया है । देखो, यह सव निमित्त का कथन है। 
अपनी पर्याय की योग्यता के बिना भगवान को उद्धार का निमित्त 
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नहीं कह सकते। लोगों में कहावत हैं कि-- जनने वाली में जोर न 
हो- तो दाई कया करे ? उसीप्रकार अपने में सम्यरदशन प्रगट ऋरने 
की शक्ति न हो तो भगवान क्‍या कर सकते है) यदि निमित्त के 
' कारण उद्धार होता हो तो एक ही तीथकर के होने पर सबको तर 
जाना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता । भगवान ने अनन्त जीवों को 
तार दिया--ऐसा उपचार से-व्यवहार से कहा जाता हैं; मनुष्य 
संख्यात होते हैं वे सब नहीं तर जाते; तथापि भगवान को अनन्त का 
तारनहार कहा जाता है। ऐसे भगवान का जन्म कल्याणकारी है। 
जिन्होंने आत्मा का भान नहीं किया, ऐसे जीवों का अवतार टिड्डी 
जेसा है । 

भगवान उसी भव में मोक्ष प्राप्त करते हैं। ओर भगवान का 
पुण्य भी उच्च होता है। उनका पुण्य ओर पदविच्नता उत्कृष्ट होती है। 
जब इन्द्र को ज्ञात होता है कि सगवान का जन्म होगया, तव वह 
सिंहासन से नीचे उतर जाता है और भगवान"-को नमस्कार करता 
है। भगवान का शरीर तो वालक है; भक्त स्वयं इन्द्र है, क्षायिक 
सम्यग्दृष्टि है; तथापि भक्तिभाव उल्लसित होगया है और कहता है कि 
अहो तीन लोक के नाथ को हमारा नमस्कार हो ! भगवान का 
जन्म हो और सममने वाले न हों ऐसा नहीं होता; तथा लोगों की 
पात्रता श्रगटे और भगवान का जन्म न द्यों-ऐसा भी नहीं 


2. 
ता 
तथापि भगवान जीचों को तारते 


ऐसा नहीं हे । भगवान को भी 
अपने सें शक्तिरूप से भगवानपना था, उसी से से प्रगट हुआ है| 


भगवान ने ढिंढोररा पीटा कि तुममें भी ऐसी शक्ति है; तू पराश्रित 
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न हो और त्याग कर बेठे तो आतंध्यान होता है। प्रतिज्ञा के प्रति 
निरादर भाव न हो, किन्तु उच्च भाव रहे ऐसी प्रतिज्ञा लेते हैं। ऐसा 
जैनधम का उपदेश है और जैनधम की आस्नाय भी ऐसी है ।--ऐसे 
दो प्रकार कहे हें । 

प्रश्त---चांडालादिक ने प्रतिज्ञा की थी, उन्हें कहाँ इतना 
विचार होता है ? 

उत्तर--- 'ृत्यु-पयत कष्ट हो तो भले हो, किन्तु श्रतिज्ञा नहीं 
छोड़ेंगे--ऐसे विचार से वे श्रतिज्ञा लेते हैं; किन्तु प्रतिज्ञा के श्रति उनका 
निरादरभाव नहीं है। आत्मा के भान बिना भी कोई प्रतिज्ञा ले लें, 
तथापि मृत्यु-पयत कष्ट आने पर भी उसे नहीं छोड़ते; और उनके 
प्रतिज्ञा का आदर नहीं छूटता | यह व्यवहाराभासी मिथ्यादृष्टि की 
प्रतिज्ञा की बात कही । कषाय की मन्दतवारूप चढ़ते परिणाम रहें 
तदनुसार वह प्रतिज्ञा लेता है, ओर प्रतिज्ञा भंग नहीं होने देता | अब 
सम्यग्दष्टि की बात करते हैं। ज्ञानी जो प्रतिज्ञा लेते हैं वह तत्त्वज्ञान 
पूर्वक ही करते हैं । अपने परिणाम देखकर प्रतिज्ञा लेते हैं| वे विचार 
करते हैं कि मेरी पर्याय में बतमान तुच्छता वतेती है, मेरे परिणामों 
में वृद्धि नहीं होती | द्रव्य से श्रश्जु हैँ, किन्तु पर्याय से पामर हूँ उसका 
अच्छी तरह ज्ञान करते हैं । 

तचज्ञानपू्वक ही प्रतिज्ञा लैना योग्य है । 

असलीस्वरूप आत्म द्रव्य त्रिकाल शुद्ध है। उसके आश्रय से 
सम्यग्द्शन रूपी शुद्ध पर्याय तो प्रगट हुई है; किन्तु अभी उम्र पुरुषा्े - 
पूर्वक राग का सर्वेथा अभाव नहीं हुआ है अर्थात्‌ निबलता है; द्रव 
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का पूर्ण आश्रय नहीं हुआ है; पर्याय में पामरता है ओर उससे निमित्त 
का सम्बन्ध सवथा नहीं छूटा है ।--इसप्रकार पर्याय का ज्ञान करके 
प्रतिज्ञा लेते हैं | दृष्टि में से द्ृग्य का अवलम्बन छूट जाये तो निश्या- 
दृष्टि होजाये और पर्याय में से निमित्त का अवलम्बन सर्वेथा छूट जाये 
तो केयलज्नान हो जाये ) साधक को दृष्टि अपेक्षा से द्रव्य का अब- 
लम्बन कथी नहीं छूटता; और पर्याय में पामरता है इसलिये सर्वथा 
निमित्त का अवलम्बन भी नहीं छूटा हैं । इसलिये ज्ञानी तत्त्वज्ञान 
पूवक हीं प्रतिज्ञा लेते हैं । पर द्रव्य कुछ करता है यह बात तो है ही 
नहीं; यहाँ तो त्रिकाली द्रव्य और वर्तेमान पर्याय दो की वात है। 
पर्याय में दया का राग आये तो उस प्रकार के निमित्त पर लक्ष जाता 
है। पर का अवलम्बन नहीं छूटता । इसका अथे ऐसा नहीं है कि पर 
निमित्त के कारण राग हुआ है। जिस-जिस प्रकार का राग होता है, 
उस २ प्रकार के निमित्तों पर लक्ष जाता है; किन्तु उन निमित्तों के 
कारण राग हुआ है--ऐसा नही है । 


डुगडुगी बजती है; उसकी डोरी एक ही होने पर भी वह दोनों 
ओर बजती है। उसी प्रकार ज्ञानीकों शुद्ध दृष्टि अपेक्षासे सदैव द्रव्य 
का अवलम्बन होता है ओर पर्यायकी अपेक्तासे निमित्तका अवलंबन 
है ।--इसग्रकार साधकदशा में दो प्रकार होते हैं। द्वव्यपर्यायके ज्ञान 
विना त्रत-प्रतिज्ञा ले ले तो वह यथार्थ आचरण नहीं है । कोई ज्ञानी 
की निन्‍्दा करे तो ज्ञानी उसका भी ज्ञान करते हैं; और जो राग-ढें प 
होता है उसे भी ज्ञेय रूप अच्छी तरह जानते हैं। और वह ऐसी 
प्रतिज्ञा लेते हैं जिससे सहज परिणाम हों । 
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अब कहते हैं कि--जिसे अन्तरंग विरक्तता नहीं हुई और 
बाह्मसे प्रतिज्ञा धारण करता है, वह प्रतिज्ञा लेने से पूव और 
पश्चात्‌ आसक्त रहता है। उपवास की प्रतिज्ञा लेने से पूष धारणा 
में आसक्त होकर आहार लेता है और उपवास पूर्ण होने पर मिष्टान्न 
उड़ाता है, खाने में जल्दी करता है। जिस प्रकार रोके हुए जलन को 
छोड़ने पर वह बड़े वेग पूवेक बहने लगता है; उसी प्रकार इसने 
प्रतिज्ञासे विषयवृत्ति को रोका, किन्तु अन्तरंग में आसक्ति बढ़ती गई 
ओर प्रतिज्ञा पूण होते ही अत्यंत विषयवृत्ति होने लगी। इसलिये 
वास्तव में उसके प्रतिज्ञा काल में भी विषय वालना नहीं छूटी है। तथा 
आगे-पीछे उन्नटा अधिक राग करता है; किन्तु फलकी प्राप्ति तो राग 
भाव मिटने पर ही होती है; इसलिये जितना राग कम हुआ हो उतनी 
ही प्रतिज्ञा करना चाहिये | महामुनि भी पहले थोड़ी प्रतिज्ञा लेकर 
फिर आहारादि में कमी करते हैं; और यदि बड़ी प्रतिज्ञा लेते हैं. तो 
अपनी शक्ति का विचार करके लेते हैं । | इसलिये परिणाम में चढ़ते 
भाव रहें और आकुलता न हो--ऐसा करना कायकारी है । 


पुनश्च, जिसकी धर्म पर दृष्टि नहीं है बह किसी समय तो 
महान धर्म का आचरण करता है और कभ्मी अधिक स्वच्छन्दी होकर 
बतंता है | जैसे--द्शलक्षण पव में दूस उपवास करता है ओर अन्य 
पर्व दिवसों में एक मी नहीं । अब, यदि धर्मबुद्धि हो तो सब धर्म 
पर्बों में यथायोग्य संयमादि धारण करना चाहिये, किन्तु सिथ्याहष्टि 
को उसका विवेक नहीं होता। .उसके ब्रत, तप, दान भी सच्चे नहीं 
होते । यहाँ तो, अज्ञानी को कैसा विकल्प आता है उसकी वात करते 
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हैं। जहाँ बड़प्पल मिलता हो वहाँ अधिक रुपये खच करता है | मकान 
में नाम की तर्ती लगा दो तो अधिक रुपये दे सकता हूँ--ऐसा 
कहने वाले जीव को धरम बुद्धि नहीं है; राग घटाने का उसका प्यो- 
जन्न नहीं है । 

और कभी किसी धर्म कार्य में बहुत-सा धन खर्च कर देता है, 
तथा किसी समय कोई काय आ पड़े तो वहाँ थोड़ा-सा मी नहीं देता । 
यदि उसके धर्म बुद्धि हो तो स्व धर्स कार्यों में यथायोग्य धर्न खर्च 
करता रहे | इसी प्रकार अन्य भी जानना । अज्ञानी को घन खच 
करने का भी विवेक नहीं होता । कहने सुनने से धन खर्च करता है; 
किन्तु यदि धर्म बुद्धि हो तो अपनी शक्ति के अनुसार सभी धर्म कार्यों 
में यथायोग्य धन दिये बिना न रहे । जैसे--लड़की का विवाह करना 
हो तो वहाँ चंदा करने नहीं जाता, किन्तु अपने घर में से पैसा निका- 
लता है, मकान बनाना हो तो चंदा नहीं करता;--उसी प्रकार जिसे 
धरम बुद्धि हो बह धर्म के सभी कार्यों में यथाशक्ति घन खर्च करता है, 
उसके ऐसे परिणाम होते हैं। 

तत्त्वज्ञान पूवक अत, तप और दान होना चाहिये,-यह तीन 
बातें कहीं । इसप्रकार जिस २ काल में जिस २ प्रकार का राग हो 
उस २ श्रकार से ज्ञानी को विचेक होता है--ऐसा समझना चाहिये | 
ओर जिसे सच्चे धर्म की दृष्टि नहीं है उसके सच्चा साधन भी नहीं 
है। बाह्य से लक्ष्मी का त्याग कर देता है, किन्तु वस्त्रादि का मोह नहीं 
चंटता। सुन्दर मखमली जूते और कोट पहिने तो बह त्याग मेल 
रहित है। वाह्य से व्याग किया हो और सट्े का ध'धा करें, स्वयं तो 
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त्यागी हो किम्तु दूसरों को लक्दप्री प्राप्त कराने के लिये फीचर के अंक 
आदि बतलाये, तो वह घम में कलंकरूप है; उसने वास्तव में लद्टमी 
का त्याग. नहीं: किया है, किन्तु लाभान्तराय के कारण लक्ष्मी की 
प्राप्ति नहीं हुईं है। स्वयं त्यागी हो जाये ओर अपने माता-पिता के 
लिये चंदा इकट्ठा. कराये वह भी त्यागी नहीं है । 
किसी- से चंदे में अमुक रकम देने का आग्रह करना अथया कहना: - 
भी ल्यागी के लिये.शोमनीय नहीं है। सच्चाःत्याग हो तो अपने परि- 
णामों को देखता है। कोई. साधु कहे कि मुझे अम्ुुक रुपयों की आब- 
श्यकता है; तो इसप्रकार साधु: होऋर मांगना. वह धर्म की. शोभा नहीं: 
है। निरंपुह रूप से त्याग.होना चाहिये। मुनि को याचना नहीं 
होती । 
कोई-कोई त्यागी ऐसे होते हैं कि यात्रा के लिये'अथज्ा' मोज- 
नादि के लिये पैसों की याचना करते' हैं, और'कोई न दे तो' क्रोध- 
कषाय करते हैं। प्रथम ते त्यागी'को याचना करना ही-योग्य नहीं 
है; : ओर फिर कषाय - करना तो महानः बुरा है; तथापि अपने को 
त्यागी ओर तपस्वी' मानता है वह व्यवहाराभासी मिथ्याहष्टि का 
. अविवेक है | मुनि नाम धारणु-करके अपने को तपरवी' मानकर क्रोध 
माल, साया और लोभ करता है; “में तपस्वी हूँ,” इसलिये प्रन्थ- 
माला में मेरा नाम रखा जाये तो ठीक--ऐसा' सानकर अमिमान 
करता है; वह सच्चा मुनि नहीं किन्तु अज्ञानो है। 
८० ह 9 9 48: हज) 
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. यहः व्यवह्ाराभासी सिथ्यादृष्टिःकाः अधिकार चलता है । तत्त्व- - 
२० 
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ज्ञान के बिना यथार्थ आचरण नहीं होता । वह जीव कोई अत्यन्त 
नीच क्रिया करता है इसलिये लोकरन्निय होता है, ओर धर्म की हँसी 
कराता है | जैसे--कोई पुरुष एक वस्त्र अति उत्तम और एक्र अति 
हीन पहिने तो वह हास्यपात्र ही होता है; उसीप्रकार यह भी हँसी 
कराता है । व्यवहाराभासी जीवको क्रिया हास्यास्पद होती है; क्योंकि 
किसी समय उच्च क्रिया करता है ओर कभी फिर नीच क्रिया में लग 
जाता है; इसलिये लोकनिंय होता है। इसब्विये सच्चे धर्म की तो यह्‌ 
आस्नाय है कि--जितने अपने रागादिक दूर हुए हों तदनुसार जिस 
पद्‌ में जो धर्म क्रिया संभव हो वह सब अंगीकार करे | 
चौथे ओर पाँचवें गुणस्थान में जिस प्रकार की क्रिया संभव हो 
उसी प्रकार ज्ञानी वतते है। 
किन्तु उच्चपद्‌ धारण करके नीची क्रिया नहीं करना चाहिये । 
सम्यग्दृष्टि की भूमिका में मांसादि का आहार नहीं होता | सम्यग्दृष्टि 
को कदाचित्‌ लड़ाई के परिणाम हों, किन्तु उसके अभद्तय आहार नहीं 
हो सकता । अभी आसक्ति नहीं छूटी इसलिये स्त्री सेवनादि होता है। 
पाँचवें गुणस्थान में भूमिकानुसार त्याग होता है। पुरुषार्थ सिद्धयू,- 
पाय में कहा है कि--जिसके मांस-मद्रि का त्याग न दो वह उप- 
देश सुनने को भी पात्र नहीं है । 
प्रश्ः-- स्त्री-सेवनादि का त्याग.ऊपर की ग्रतिमाओं में कद्दा 
है, तो निचली दशा वाले को उसका त्याग करना चाहिये या नहीं 
उत्तरः-- निचली दशावाला उनका सर्वथा त्याग नहीं कर 
सकता, कोई दोष लग जाता है। इसलिये ऊपर की श्रतिमाओं में 
उनका त्याग होता है; किन्तु निचली दशा में जिस प्रकार से त्याग 
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संभव है उतना त्याग उस दशा में भी करना चाहिये। किम्तु निचली 
दशा में जो संभव न हो, वह त्याग तो कपायभावों से ही होता है । 
जैसे--कोई सात व्यसन का तो सेवन करे ओर स्व-स्त्री का त्याग 
करे--यह कैसे हो सकता है ? यद्यपि स्वस्त्री का त्याग करना धर्म 
है, तथापि पहले जब सप्नव्यसन का त्याग हो जाये तभी स्वस्त्री का 
स्याग करना योग्य है। चोथे गुणप्थानवाला प्रतिमा की प्रतिज्ञा नहीं 
करता क्योंकि अंतरुवासना अभी सहज छूटी नहीं है । 

- पुनश्च, सब प्रकारसे धर्मके स्वरूपको न जानने वाले कुछ जीव 
किसी धर्सके अंगको सुख्य करके अन्य धर्मझों गोण करते हैं । जैसे- 
कोई जीव दया धमको मुख्य करके पूजा-प्रभावनादि कार्योका उत्था- 
पन करता है; वह व्यवहार धर्मकों भी नहीं समभता | ज्ञानीको पूजा, 
प्रभावनादि के भाव आये बिना नहीं रहते | पर जीवको हिंसा, अ- 
हिंसा कोई नहीं कर सकता, किन्तु भावों की बात है। पूजा-प्रभावना 
में शुभभाव होते हैं उनकी उत्थावना नहीं की जा सकती, तथापि 

नहें धम नहीं मानना चाहिये। कोई. पूजा-प्रभावनादि धर्मकों 
( शुभभाव को ) मुख्य करके हिंसादिका भी भय नहीं रखते । शत्रिके 
समय पूजा नहीं करना चाहिये; शुद्ध जलसे अभिषेक होना चाहिये। 
यह बात न्याय से सममना चाहिये | भले ही मिथ्यादृष्टि हो 
किन्तु सत्य बात आये तो पहले स्वीकार करना चाहिये। अज्ञानी 
किसी तपकी मुख्यता मानकर आतंथ्यानादि: करके भी उपवासादि 
करते हैं; अथवा अपने को तपस्वी मानकर निःशंकरूपसे क्रोधादि 
करते हैं। उपवास करके सो जाते हैं; आर्तध्यान करके दिन पूरा क- 
रते हूँ | तत्त्वज्ञानके बिना सच्चा तप नहीं होता । आत्माकी शांतिसे 
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शोभित हो प्रतापवंत हो उसका नाम तपस्वी है | उसके बदले तपरवी 
नाम धारण करे ओर उम्र प्रकृति रखे तो वह यथाथ नहीं है | वर्षातप 
करे ओर उपवासका पारणा करते समय अच्छी सुविधा न मिलने 
पर कषाय करे, तो उसे तप नहीं कद्दा जाता | 


पुनश्च; कोई दानकी मुख्यता मानकर अनेक पाप करके भी धन 
कमाकर दान देते हैं। पहले पाप करके धन इकट्ठा करमा और किर 
दान देना, यह न्याय नहीं है। पहले लक्ष्मीकी ममता कर लू ओर 
फिर उसे कम करू गा, तो बह ठीक नहीं है। परोपकारके नामसे भी 
पाप करते हैं । कोई आरम्भ त्याग की मुख्यवा करके याचना करने 
लगते हैं | राँधने में पाप मानकर भिखारी की भाँति माँगने जाये तो 
वह योग्य नहीं है। तथा कोई जीव अहिंसा को मुख्य करके जल हारा 
स्नान-शौचादि भी नहीं करते; और कोई लौकिक कार्य आने पर धर्म 
को छोड़ देते हैं अथवा उसके आश्रयसे पापाचरण भी करते हैं। 


धमकी प्रभावनाके हेतु महान महोत्सव होता हो तो ज्ञानी शि- 
थिलता नहीं रखते | लौकिक काय छोड़कर वहाँ उपस्थित हुए बिना 
नहीं रहते | पंचाध्यायी गाथा ७३६ में कहा है कि--नित्य नैमिंचिक 
रूपसे होनेबाले जिन-बिम्ब महोत्सवमें भी : शिथिलता नहीं करना 
चाहिये, तथा तत्त्वज्ञानियों को तो शिथिल्ता कभी भी और किसी 
भी प्रकार से नहीं करना चाहिये । 

“बयां ज्यां जे जे योग्य छे तहाँ समजब' तेह |? इसलिये 
विवेक करना चाहिये । अज्ञानी के विवेक नहीं होता। जैसे किसी 
अविवेकी व्यापारीको किसी व्यापारमें लाभके हेतु अन्य श्रकार से 
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बड़ी द्वामि हो जाती है वैसा ही यह काये हुआ; किन्तु जिसप्रकार 
विवेकी व्यापारीका प्रयोजन लाभ है, इसलिये बह सारा विचार 
करके जिसमें लाभ हो वह करता है; उसीप्रकार ज्ञानीका प्रयोजन तो 
वीतरागभाव है, इसलिये वह सारा विचार करके बढी करता है जिसमें 
वीतरागभाव की दृद्धि हो । 
चारों अनुयोगोंका ताखये चीतरागता है; वही ज्ञानीका प्रयोजन 
है। दृष्टिमें बीतरागता तो है, किस्तु चारित्रमें भी वीतरागता बढ़े वहो 
ज्ञानीका प्रयोजन होता है; राग का प्रयोजन नहीं होता | तत्त्वज्ञानके 
बिना रागका अभाव नहीं होता । वाह्ममें त्याग हुआ या नदहीं--उस- 
से ज्ञानीकों प्रयोजन नहीं रहता; शुभभावका भी प्रयोजन नहीं है । 
ज्ञानीको राग, निमित्त और परकी अपेक्षा दोती है और स्वकी अपे- 
क्ञा होती है। 
८ पद ८ 
[ वीर सं० २४७६ प्र० वैशांख कृष्णा २ बुधवार १-४-५३ ] 
- आत्माके भान बिना आचरण मिथ्याचारित्र है । 
पुनश्च, कोई जीत्र अर॒ुत्नत, महात्रतादिरूप यथाथे आचरण 
करता है, तथा आचरणके अनुसार अमिप्राय भी है; किन्तु साया-लो- 
भादि के परिणाम नहीं हैं। पहले तो उसकी बात कदी थी जो ब्रतादि 
का भलीमांति पालन नहीं करता | अब कहते हैं कि--भगवान के 
कहे. हुए ब्रतादिका यथाथरूपसे पालन करता है, तथापि उस क्रियासे 
: और शुभमावसे धर्म होता है, व्यवहार करते-करते धर्म हो जाता 
है--ऐसी सान्यता होने से उसके मी यथाथ चारित्र नहीं है। जिस 
जीबको आत्माका भान नहीं है तथा अगुबत्॒तादि का अच्छी तरह 
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पालन नहीं करता, पह मिथ्यादष्टि तो है दी, किस्तु उसका आचरण 
भी मिथ्या है;--यह वात पहले आगई है। अच कहते हैं कि-- 
ब्रवादि यथाथ आचरण करता है तथापि उस मिथ्याध्ट्रिके चारित्र 
नहीं है । 
भगवान के मां प्रतिज्ञा न ले तो दुरड नहीं है, किन्तु प्रतिज्ञा 
लेकर मंग करना तो महा पाप है। वस्तुका स्वरूप क्या है (--बह 
जानना चाहिये | यह मोक्षमाग प्रकाशक शास्त्र है, और सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चारित्रकी एकता वह सोक्षमाग है। राग-विकार या जड़की 
क्रिया मोक्षमा्ग नहीं है। यहाँ तो कहते हैँ कि कोई जीब भली भांति 
श्य मूलगुण का पालन करे, मन-बचन-कायादि गुप्ति पाले, उद्दिष्ट 
आहार न ले, भद्दीने-महीने के उपवास करे, तप करे, व्यवहार क्रिया 
में किचित्‌ दोष न करे,--ऐसा आचरण करता है और तदतुसार 
कषाय की मंदता भी है; इन क्रियाओंमें उसे साया तथा लोभके परि- 
णाम नहीं हैं, किन्तु उसे धर्म मानकर मोक्षके हेतु उसका साधन के 
रता है । वह स्वर्गादि भोगोंकी इच्छा नहीं रखता; किन्तु पहले उसे 
तत्त्वज्ञान नहीं हुआ है, इसलिये स्वयं तो जानता है कि में मोक्षके 
हेतु साधन करता हूँ, किन्तु मोक्षके साधनकी उसे खबर भी नहीं है, 
यह तो मात्र स्वगादि का ही साधन करता है| बह मिथ्याहष्टि व्य- 
वह्दाराभासी है । तत्त्वज्ञानपुर्णक आचरण न होने से उसके सच्चा 
चारित्र नहीं है । समयसारमें भी कह्दा है कि वत्त्वज्ञानपूर्णक अधः:कर्मी 
आहार नहीं लेता उस मुनिके यथार्थ आचरण है । चीतरागकी जैसी 
आज्ञा व्यवहारमें है गैसा आचरण करता है, किन्तु उसे मिथ्या मा- 
न्यता दोनेसे आश्रवकों घर्म मानता है, इसलिये वह आचरण मिथ्या- 
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चारित्र है। शुभ व्यवहार करते-करते धमका साथन दो जायेगा यह 
मान्यता मिथ्या है। प्रथम भेदज्ञान द्वारा अंतर साधन प्रगट किये 
बिना मंदकषायको व्यवहरसे भी साधन नहीं कहा जाता। त्रिकाल 
एक स्वसन्मुखतारूप आत्मसाधनसे ही सोक्षमाग होता है। फिर अन्य 
को निमित्त कह्य जाता है । काल इलका है इसलिये शुभभावरूपी 
साधनसे मोक्षमार्ग हो जायेगा--ऐसा नहीं है। कंसार तो त्रिकाल 
घी, शक्कर ( गुड़ ) और आटे से ही बनता है | चोथे कालमें उन 
वस्तुओं से कंसार बनता हो ओर पंचमकालसें दूसरी वस्तुओं से- 
ऐसा नहीं हो सकता ।--इसग्रकार मोक्ञका सत्य साधन तो त्रिकाल 
एक ही होता है। मिथ्यादंध्टि मगवानकी आज्ञाका विपरीत अथ करता 
है। कोई मिसरीकों अमृत जानकर भक्षण करे, किन्तु उससे अमृतका 
गुण तो नहीं हो सकता; क्योंकि अपनी प्रतीतिके अनुसार फल नहीं 
मिलता, जैसा साधन कर गैसा ही फल ग्राप्त दोता है। पुरयको धर्म 
माने तो उससे कहीं धर्म नहों हो सकता। आकके फलको आम मसान- 
ले तो आकफल आम नहीं हो जाता; इसलिये प्रतीतिके अनुसार फत्त 
नहीं होता, किन्तु जैसा वस्तुका स्वरूप है वैसी प्रतीति करे तो यथार्थ 
फल मिलता है । शास्त्रमें कहा है कि-- 


तक्तज्ञानपूवंक आचरण वह सम्यकचारित्र है। 


चारिजमें जो 'सम्यक्‌! पद है वह अज्ञानपूवंक आचरणकी 
निवृत्तिके हेतु है। इसलिये प्रथम तत्वज्ञान हो और फिर चारित्र 
हो, बद्दी सम्यक्‌ चारित्र नाम प्राप्त करता है। जिसके अज्ञानका नाश 
न हो उसके चारित्र नहीं होता; जो तत्त्वज्ञान न करे उसके सम्यरद- हि 
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शेन नहीं है । दिगम्बर सस्प्रदायमें जन्म लिया इसलिंये सम्यग्डा 
है--ऐसा नहीं है । दिगम्बर कोई सम्प्रदाय नहीं है, किन्तु वस्तु 
का स्वरूप है | साततत्त्वोंके भावका भासन होना वह तत्त्वज्ञान है । 
१. जीव॒दच्वु तो परम पारिणामिक भाव शुद्ध चैतन्य है बंह है। 
२. अजीवतत्त्व भी पारिणामिक भाव तथा ओद्यिक भाव रूंप 
हे । ह 
( यहाँ अजीवतत्त्व में मुख्यतः कर्मादि पुदुगल तर्त लेना 
है।) 
३. आश्रवतत्त्व आत्मा में विकार भाव-औद्‌ंयिक भाव है वह है। 
४, संबर में सम्यग्द्शन, सस्यकचारित्र है वह क्षायोपशंमिकं, 
आओपशमिक तथा क्ञायिक भाव है । 
४. बृंघभाव वह विकार भाव है, औद्यिक भाव है; वह आत्मा 
की शुद्ध पर्याय नहीं है| 
६. निजेर ज्ञायोपशमिक, ओपशमिक तथा क्ञायिक भाव है। 
७, मोक्ष क्षायिकसाव है। 
--इसग्रकार साव तत्वों का भाव समझना चाहिये । 
तत्वज्ञान के बिना दशन प्रतिमा भी नहीं होती, तब फिर मुनि- 
पना तो कहाँ से होगा ? वतमान दिगम्बर सम्प्रदाय में तो देवादि की 
। है इसलिये सम्यग्द्शन है--ऐपा अधिकांश मानवता है। श्रावक- 
कुल में जन्म हुआ इसलिये जन्म से श्रावक हैं--ऐसा मानते हैं, किंतु 
वे मिथ्यादृष्टि हैं। आत्मा चिदानन्द है --ऐसी दृष्टि के बिना सम्य- 
रट्ष्टि नहीं होता, ओर सम्यग्दशन अर्थात तत्त्वज्ञान के विना चारित्र 
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नहीं दोता। जैसे--कोई किसान बीज तो न बोये और अन्य साधन 
करे तो उसे अन्न प्राप्ति कहाँ से होगी ? घास फूस ही होगा ।- उसी- 
प्रकार अज्ञानी तत्वज्ञान का तो अभ्यास न करे ओर अन्य साधन 
करे, तो मोक्ष प्राप्ति कहाँ से होगी ? देवपद आदि की प्राप्ति हो 
सकती है। 
पुनश्च, उनमें कोई २ जीव तो ऐसे हैं जो तत्वादि के नाम भी 
अच्छी तरह नहीं जानते, मात्र बाह्य त्रंतारि में ही व॒तते हैं। निर्दोष 
श्रतों का पालन कंरते हैं किन्तु तत्वज्ञान नहीं करते । और कुंछ जीव 
ऐसे हैं कि--जैसा पहले वेणन किया है तदनुसार सम्यग्दर्शन-ज्ञान 
का अंयंथोर्थ सांधन केरके ब्रंतादि में प्रंवतमान हैं । यद्यपि वे ब्रंतादि 
का भलीभाँति वाह्म दोष रहित॑ पालन करते हैं. किन्तु यथार्थ श्रद्धांने- 
ज्ञान बिना उनका सब आचरण मिथ्याचारित्र ही है । 
श्री समयसार कल्ृश १४२ से श्री अम्रतचद्राचाय देव मार्ग को 
पष्ठ प्रकाशित करंते हैं: 
( शादू ल विक्रीड़ित ) - 
क्लिश्यन्तां स्वयमेव दुष्करतरैमेक्षोन्सुखेः करममिः 
क्लिश्यन्ता च॑ परे महात्रततपोभारेण भग्नाश्विरम्‌ । 
साक्षान्मोत्ष इदं निरासयपद संयेद्यमानं स्वयं - 
ज्ञान ज्ञानमुणं बिना कथमपि प्राप्छु क्षमन्ते न हि ॥ 
अंथ +-- कोई मोक्ष से: पराज्मुख ऐसे अंति दुस्तर पंचाम्नि 
तपनादि कार्यों द्वारा स्वयं ही क्लेश करते हैं तो करो, तथा अन्य 'कोई 
जीव महात्रत और तप के भार से अधिककाल तक क्षीण होते हुए 
क्लेश करते हैं तो करो, किन्तु यह साज्षात्‌ मोक्ष॒स्वरूप सब रोग रहित 
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पद, अपने आप अनुभव में आये ऐसा ज्ञान स्वभाव तो ज्ञानगुण के 
अतिरिक्त अन्य किसी ग्रकार से प्राप्त करने में समथ नहीं हें । 


चारित्र आनन्ददायक है, उसे कष्टम्रद मानना वह 
मिथ्यात्व है । 


जिसे आत्मा का भान नहीं है उसके लिये त्रतादि भाररुप हैं। 
संसार एक समय की उद्यभावरूप अशुद्ध पर्याय है किन्तु बह मेरे 
स्वभाव में नहीं है,--उसका जिसे भान नहीं है उसे त्रतादि तो क्लेश 
के भाररूप हैं। चारित्र सचमुच तो आनन्द स्वरूप है, कष्टरूप नहीं 
है। तत्त्वज्ञान के बिना जो आचरण है वह कष्टरूप लगता है । चारित्र 
तो संवर है, दुःख की पर्याय का नाश करने वाला है; उसे क£- 
दायक मानना वह मिथ्यात्व है। धर्म कष्ट दायक होता दी नहीं । 
भूमिकानुसार धर्मी आत्मा को निरन्तर आनन्द होता है। परिषद हों 
तथापि उनका ख्याल नहीं होता | सुकौशल मुनि को व्याप्री खाती है, 
उस समय भी आनन्द है । गजकुमार मुनि को भी आनन्द है | अवि- 
कारी आनन्दुकंद परिणाम वह चारित्र है; उसकी जिसे खबर नहीं 
है उसके संवर तत्व की भूल है; विपरीत अभिनिवेश द्वे। क्या करें 
इसने महात्रत ले लिये इसलिये पालन करना चाहदिये,--ऐसी अरुचि 
लाये तो वह सत्य आचरण नहीं है। प्रथम भावभासनरूप तत्वज्ञान 
करो, जगत की चिंता छोड़ो । यह बात कभी सुनी नहीं है. इसलिये 
पहले अभ्यास करो | 

यात्रा करने जाये और पहाड़ पर चढ़े-उतरे उस समय थक 
जाता है, भूख-प्यास सताने लगती दै, तो धर्मशाला के मुनीम से 
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कंगड़ पड़ता है, कपाय करवा है, वह कहीं यात्रा नहीं है। तत्वज्ञान 
इक आकुल्ता कम्त हा--ऐसा शांतिमय आचरण होना चाहिये । 
भिपता, भ्रावक्पत्ता महण करता हे, शरीर को जीण कर लेता है 
हिन्तु भध्यात्व को जीए नहीं ऋरता । प्रथम यथाथ प्रतीति करने में 
भेजे हो अधिकांश समय बीत जाये, किन्तु उसके सिवा अन्य उपाय 
करे तो उससे आत्मा का कल्याण नहीं दोता। 
मिथ्याद्ष्र ब्तादि का पालन करता है, किन्तु साक्षात्‌ सोक्षु- 
छरूप सव रोग रहित पद जो अपने आप अनुभव में आता है-- 
उसा ज्ञान स्वभाव तो ज्ञानगुण के अतिरिक्त अन्य किसी प्रकार से 
प्राप्त करने में सप्तर्थ नहीं है। व्यवहार, राग अथवा चित्त-मन के 
आश्रय से वह प्राप्त हो--ऐसा नहीं है। आत्मा की ज्ञान क्रिया के 
आतारक्त अन्य किसी भी क्रिया से मोक्ष नहीं होता। ज्ञानक्रिया में 
दशत-ज्ञान-चारित्र तीनों आजाते हें। आत्मा ज्ञान स्वभावी है। 
सवेज्ञ पूण सभावी व्यक्त है। इसके अतिरिक्त अन्य कोई चस्तु राग, 
निभत्त आदि आत्मा में नहीं है-- ऐसे तत्वज्ञान के सिवा अन्य 
किसी भी क्रिया से मोक्ष नहीं होता। मोक्षमार्ग की विधि न जामें 
ओर क्रिया करने लग जाये तो कहीं मोज्षसाग आ्रप्त नहीं होता। 
जैस-- हलवा बनाने की विधि न जाने ओर बनाने वेठ जाये तो 
देज्षवा नहीं चत सकता, किन्तु लेई वनेगी। उसी प्रकार प्रथम मोक्ष- 
गे की विधि न जाने और क्रिया करने लग जाये तो मोक्षमागरूपी 
हलवा नहीं बनेगा; किन्तु मिथ्यात्वरूपी लेई बन जायेगी और चार 


गति भेटकने का साधन प्राप्त होगा; इसलिये प्रथम तत्वज्ञान करना 
चाहि 
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तेरह प्रकारका चारित्र मंदकपाय है, धर्म नहीं | 
अन्तमु ख दृष्टि किये बिना अन्य किसीप्रकार आत्माका अनुभव 
नहीं होता । करोड़ों उपवास करे, त्याग करे, त्रह्मचय पाले, किन्तु 
उससे धर्म नहीं होता और न भवका अंत आता है | श्री पंचास्तिकाय 
गाथा १७२ सें व्यवहाराभासीका कथन भगवान अप्तचन्द्राचाय ने 
किया है। उसमें कहा है कि तेरह प्रकारके चारित्रका पालन करते हुए 
भी उसका मोक्षमागमें निषेध किया है। ब्यालीस, छियाल्लीस दोष 
रहित आहार ले, पंचमहात्रत, पाँच समिति, तीन गुप्तिरूप चारित्र 
का पालन करे वह कपायकी मन्दता है; उसे वह धर्म मानता है इस- 
लिये मिथ्यादृष्टि है। उसके मोक्षमाग नहीं है। जदाँ उयवहार साधन 
ओर निश्चय साध्य कहा है वहाँ निश्चय साधनसे निश्चयसाध्यद्शा 
प्रगट करे तो व्यवहारकों उपचारसे साधन कहा है। 
श्री समयसार नाटकमें कहा है कि--जितना व्यवहार-साधन 
कहद्दा है बह साधक नहीं किन्तु सब बाधक है। श्री प्रवचनसारमें भी 
आत्मज्ञान शुन्‍्य संयसभावकों अकायकारी कहा है। आत्मज्ञानशन्य 
पंचमहात्रतादि निरथक है, आत्माके कल्याणमें उसे निमित्त भी 
नहीं कहा है । यह चोथे गुणस्थानकी वात है। सम्यर्द्शन कैसे दो 
उसकी बात है । आत्मामें सम्यग्द्शनरूपी निर्विकल्प भाव कैसे प्रगट 
हो वह कहते हैं| एक समयमें में आत्मा ज्ञायफ हूँ उसे यथार्थ लक्षमें 
लिया इसलिये ऐसा भान हुआ कि राग ओर निमित्त मैं नहीं हूँ. वह 
सम्यर्दर्शन धर्म है। विवेकपूर्वक परीक्षा करके विचार करना वह 
। कर्तव्य है। आत्मा ज्ञायकस्वरूप है, राग विकार है, निमित्त 
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पर है-ऐसा भेदज्ञान करना चाहिये । विपरीत अभिप्राय रहित- 
युक्तिपूष क विचार करके निणेय करना वह आत्मज्ञान का प्रथम का- 
रण है। धर्म तो आत्माक्े आश्रयसते होता है इसलिये प्रथम तत्त्वज्ञान 
करना वह कार्यकारी है, और प्रथम ऐसा तत्त्वज्ञान होने के पश्चात्‌ 
ही आचरण कायकारी है। पुनश्च, परमात्मप्रकाश आदि शास्त्रोंमें 
इस प्रयोजनके हेतु जगह-जगह निरूपण किया है कि तत्वज्ञानके 
बिना ब्रतादि कार्यकारी नहीं हैं । यहाँ कोई ऐसा जाने कि--धन्य है 
बह अंतरंग भाव बिना भी बाह्मसे तो अर॒ुत्रत, महाब्रतादिकी साधना 
करता है न ? किन्तु जहाँ अंतरंग परिणाम नहीं हैं अथवा स्वर्गादिकी 
वांछासे साधना करता है तो ऐसी साथनासे पापवंध होता है। इस- 
लिये वे तो धन्य नहीं किन्तु द्रव्यलिंगी तो अत्तिम ग्रोबवेयक तक 
जाता है ? कपटरहित मंद्कषायरूप परिणाम हो तभी श्रोबेयक स्वर्ग 
तक जाता है वह भी धन्य नहीं है। अनंतवार कपटपूवंक पालन 
किया है इसलिये मे।क्ष नहीं हुआ--ऐसा नहीं है। भगवान के कथना- 
नुसार ब्रतादि का पाज्ञन करता है इसलिये श्र वेयक तक जाता है । 
कपटपूबक करे तो पापबंध होता है । और वह तो महान मंदकषायी 
होता है; वह मंद्कपाय भी मोक्षका कारण नहीं हुआ तो फिर वर्त- 
मानके मंदकधाय अकषायका साधन कैसे हो सकता ? इसलिये व्यव- 
हार सच्चा साधन नहीं है । द्रव्यलिंगी इहलोक-परलोकके भोगादिकी 
इच्छा रहित होते हैँ, तथा मात्र घमं बुद्धिस मोक्षामिलाषी होकर 
व्यवहारकी साधना करते हैँ, इसीलिये द्र्यलिंगीमें स्थूल अन्यथापना 


तो नहीं है किन्तु सूक्ष्म अन्यथापना है वह सम्यम्दष्टिको भासित 
22 42240: 39. 20 कक 34८89 40480 7 2 वकर 2807: कक 0:00 3 
होता है । 
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द्रव्यलिंगीका मिथ्यापना सम्यग्दष्टि जान सकते हैं | 


द्रग्यलिंगीका मिथ्यापना केवल्ी भगवानको ही मासित होता है 
ऐसा नहीं है दूसरे को जो सूक्ष्म मिथ्यात्व होता है छद्यस्थ सम्यक- 
ज्ञानीको भी खबर होती है| सामनेवाला जीब मिथ्याटष्टि है या सम्य- 
ग्ृष्टि--उसका ज्ञान न हो ऐसा नहीं हो सकता। द्रव्यलिंगीके स्थूल 
अन्यथापना नहीं है, सूक्ष्म है। उसे सम्यम्दृष्टि जान लेता है। आत्मा 
अन्तमु ख होकर साधन करे तो साध्य ऐसा सम्यगर्दर्शन प्रगट होता 
है---उसकी मिथ्यदृष्टि को खबर नहीं है । तत्वज्ञानीकों उसकी प्ररू- 
पणा पर से अभिप्राय ज्ञात हो जाता है । बाह्ममें आगमातुसार आच- 
रण हो, व्यवह्ारका भलीभाँति पालन करे, स्थूल प्ररूपणा में भी 
अन्यथापना न हो, तथापि अंतरंगमें सूक्ष्म मिथ्यात्व है,--उसे ज्ञानी 
जानता है किन्तु बाह्ममें कद्दता नही' है; क्योंकि संघमें विरोध होता 
है । लोग बाह्य से परीक्षा करते हैं इसलिये स्थुल॒ मिथ्यात्व हो तो 
बाहर प्रगट करते हैं, किन्तु वे सुच्ममिथ्यात्व नहीं पकड़ सकते, 
इसलिये ज्ञानी बाहर प्रगट नहीं करते । लोग नहीं पकड़ सकते इस- 
लिये विरोध द्वोता है | स्थूल प्ररूपणा करे कि--व्यवह्वार हो तो नि- 
श्चय होता है, निमित्तके कारण उपादानमें काय होता है, तो ज्ञानी 
कहते हैं कि वह मिथ्यादष्टि है। किन्तु बाह्ममें व्यवहार अच्छा हो 
ओर मिथ्यादष्टि हो तो ज्ञानी स्त्रयं जानते हैं. तथापि बाहर प्रगट 
नहीं करते । 

अज्ञानी मिथ्यादष्ठि द्रव्यलिंग धारण करे, मंदकपाय करे, किन्तु 
अंतरकी गहराईमें उसके व्यवह्यारका पक्ष नहीं छूटता ऐसे द्रव्यलिंगी 
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धर्म साधन करते हैं वे कैसे हैं ? तथा उन्तमें अन्यथापना किसप्रकार 
है १--बह अब कहते हैं | दृव्यलिंगीको कभी एक क्षण मात्र भी नि- 
श्चय का पक्ष नहीं आया है और व्यवहारका पक्ष छूटा नहीं है। 
देखो, यह समझने जैसा है। लोग सममभते तो हैं नहीं ओर कहते हैं 
कि व्यवहार नहीं करोगे तो धर्मका लोप हो जायेगा, किन्तु वस्तुस्व- 
रूप ऐसा नहीं हे। अशुभपरिणाम न हों तब दया, दान, भक्ति, 
यात्रादिके शुभभाव होते हैं, किन्तु वह सम्यस्दर्शनका कारण नहीं 
है । जब ज्ञायक आत्माकी रुचि, दृष्टि होगी तभी सम्यग्द्शेन होगा।' 
जातिस्मरण ज्ञान 

जातिस्मरण ज्ञान की ऐसी शक्ति है कि--पूर्वकाल में इमारा 
इस जीव के साथ सम्बन्ध था-ऐसा जान लेता है। पूबकाल का 
शरीर वतंमान में नहीं है ओर आत्मा को भी सात्नात्‌ नहीं जानता 
है, तथापि वर्तमान जाति स्मरण ज्ञान की ऐसी शक्ति हैँ कि वह जान 
लेता है कि--इस आत्मा के साथ हमारा पू्वकाल में सम्बन्ध था। 
यह निणुय कहाँ से हुआ ? ज्ञान की शक्ति ही ऐसी है। ऋष प्रदेव- 
भगवान और श्रेयांसकुमार का आठ भव पूव सम्बन्ध था, बह बर्त- 
मान ज्ञान में जाति स्मरण से निशुय हुआ । ज्ञान की पर्याय में आत्मा 
दृष्टिगोचर नहीं होता, और पूर्वकाल का शरीर भी वर्तमान में नहीं 
है तो भी मिथ्याहृष्टि को भी जाति स्मरण ज्ञान होता है। बह भी 
जान लेता है कि तीसरे भव में इस जीव के साथ सम्बन्ध था।-- 
ऐसी ज्ञान की स्वतंत्र निरालम्बी शक्ति है। तब फिर सम्यग्दष्टि ऐसा 
जान ले कि सामने वाला आत्मा मिथ्याहष्टि है, उसमें क्या आश्चर्य ? 
“ऐसा ज्ञान का सहज सामश्य है। 
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कोई ऐस। कहे कि--इसकाल में. आत्मा को निश्चयरूप से नहीं. 
जाना जा सकता, सम्यग्दृष्टि मिथ्यादहृष्टि की खबर नहीं पड़ सकती, 
भव्य अभव्य का ज्ञान नहीं हो सकता, तो उसे ज्ञान सामश्य की 
खबर नहीं है | ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है, वह आत्मा को और पर को 
न जाने--ऐसा नहीं हो सकता । अपने ज्ञान सामथ्यका उसे विश्वास 
नहीं है। लब्धि के अधिकार में बात ली; है; उसमें. कहा. है कि-जिन्‍्हें 
चोदह पूर्व का ज्ञान है ऐसे ज्ञानी जो न्याय और सुलमन निकालें 
बैसा ही सम्यम्दष्टि भी निकाल सकता है--ऐसा उसका ज्ञान का 
सामथ्य है। इसलिये सम्यक्‌ ज्ञानी को द्रव्यल्िंगी का अन्यथापना 
भासित होता है। अब कहते हैं कि-द्रव्यलिंगी -को- धर्म साधन कैसा 
है ओर उसमें अन्यथापना किस. प्रकार है.।' 


है 


द्रव्यलिंगी के प्मंसाधनमें अन्यथापना 


प्रथम तो वह संसार में नरकादिके दुःखों को जानकर तथा 
स्वर्गादि में भी जन्म-मरणादिके दुःखों को जानकर संसार से उदास 
होकर मोक्षकी इच्छा करता है | अब, उस दुःखकी तो सभी जानते 
हैं, किन्तु इन्द्र, अहमिन्द्रादि विषयानुरागसे इन्द्रियजनित सुखका 
उपभोग करते हैँ--उसे भी दुःख जानकर; निराकुल सुख अवस्थाको पहि- 
चानकर जो मोक्षका ज्ञान करता है उसे सम्बस्दष्टि जानना | जन्म- 
सरणका दुःख नहीं है, संयोगका दुःख नहीं है किन्तु दुःख तो मिथ्या 
घअभिप्राय और आऊकुलतासे है । अज्ञानी की दृष्टि संयोग पर है । प्रति- 
कूल क्षेत्रका संयोग दुःख नहीं है इसलिये जन्म-मरणका दुःख मानना 
बह मिश्यात्व है। आत्मा में विपरीत श्रद्धा और आकुलता है वह दुःख 
आर सम्यक्त्व ओर निराकुलता है वह सुख--इसकी उसे खबर 
नहीं है । 
आत्मा न तो जन्म लेता है ओर न मरता है। पर्यायमें सुख- 
दुःख द्वोते हैं। स्वर्ग के सुखकी इच्छा से और नरकादिके संयोगोंको 
दुःख जानकर साधन करे तो वह स्थूत्न मिथ्यादृष्टि है ।--इसग्रकार 
वह उदास होता है, किन्तु स्वर्ग भी इन्द्रियजनित विषय-भोग हैं 
वह भी दुःखरूप है--ऐसा जानना चाहिये | अपनी पर्यायमें जिस 
भाव द्वारा तीथकर नाम कमका वंथ होता है वह भाव भी आकुलता 
है। पंच महाव्रतके परिणाम आकुलता हैं। अ.धामें ही सुख है-- 
श्र 
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ऐसा जानकर स्वानुभवके द्वारा निराकुल परिणाम हों वह मोक्षका 
कारण है |--ऐसा साने वह सम्यग्द्रष्टि है। 

सोलह कारण भावना भाने से तीथंकर प्रकृतिका वंध हो जा- 
येगा--ऐसा नहीं है। जिस जीवकी पर्यायोंकी योग्यता ही उस प्रकार 
की होती है उसीकों उस प्रकारकी सहज भावना होती है, दूसरों को 
नहीं होती | सम्यग्दष्टि इन्द्रियजनित सुखका आकुलतारूप दुःख 
मानता है | शुभ और अशुभ बृत्तियोंका अपने में उत्थान होना हीं 
आकुलता और दुःख है। उस सुख-दुःखके तास्विक स्वरूपकी अज्ञानी 
को खबर नहीं है; इसलिये वह वाह्य संयोगों में सुख-दुःख मानकर 
बाह्यरे उदासीन होता है--वह मिथ्याहृष्टि है ऐसा जानना | 

>८ भर >८ 
[वीर सं० २४७६ पू० वैज्ञाल कृष्णा ४ शुक्रवार ता० ३-४-४३ || 
प्रद्र॒व्यको इृष-अनिष्ट जानकर ग्रहण-त्याग करना वह 
मिथ्या बुद्धि है । । 

पुनश्च, विषयसुखादिका फल नरकादि है--ऐसा जानकर प२- 
द्रव्यकी बुरा मानता है; किन्तु आत्मामें विषय-कषायके परिणाम 
होते हैं बह दुःख है उसे नहीं जानता। ओर मानता है. कि नरकमें 
दुःख हैं, किन्तु नरकक्षेत्रमें दुःख नहीं है, क्योंकि केवल समुदूघातके 
समय केवलीभगवानके आत्माके प्रदेश सातवें नरक के क्ेत्रमें भी 
जाते हैं; तथा सूक्रम एकेन्द्रिय जीव भी वहाँ अनंत हैं उस ज्षेत्रके का- 
रण कुछ नहीं है | इसलिये क्षेत्रका दुःख किसी आत्माकों नहीं है। 
अज्ञानी परद्रव्यको बुरा मानकर इंष करता है। शरीर अश्युचिमय 
ओर विनाशीक है--इस्रप्रकार शरीरका दोष निकालता है ।.शरीर तो 
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ज्ञानका ज्ञेय है, वह दुःखका कारण नहीं है। रागादि आश्रवोंको 
अशुचि जानकर ज्ञानी अशुचि भावना भाता है वह शरीरका भी 
ज्ञाता रहकर भाता है, ओर मिथ्यादृष्टि शरी रको अनिष्ठट जानकर द्वष 
बुद्धि करता है, --इतता दोनों में अन्तर है । 

अज्ञानी मानता है कि शरीर में से कस निकाल लेना चाहिये । 
शरीरका पंषण न करके, उसे जीणे बनाकर, सुखाकर फेंक देना चा- 
हिये; उसे शरीर के प्रति हु ष बुद्धि है। कुटम्बीजनन आदि स्वार्थके 
सगे हैं--ऐसा मानकर परद्रव्यको दोष देता है ओर उसका व्यांग 
करता है; किन्तु आत्मामें जा रागढ्व ष होते हैं उनका स्याग नहीं क- 
रता । कंचन, कामिनी और कुट्धुम्बका त्याग करो तो धर्म लाभ 
हं।गा--ऐसा वह मानता है| प्रतादिका फल्न स्वग-मोक्ष है; इस स- 
मय ब्रत पालन करेंगे तो स्वर्गकी प्राप्ति होगी और वहाँसे भगवानके 
पास जायेंगे इसलिये वहाँ धर्म प्राप्त करेंगे--यह्‌ सब मिश्या बुद्धि 
है | व्यवहार तपश्चरणादि पवित्र फल के देनेवाले हैं; उनके द्वारा 
शरीरका शोषण करना योग्य है--ऐसा मानता है । 

. ओर देव - गुरु-शास्त्रादि हितकारी हैं--इत्यादि परद्रव्योंका गुण 
विचार कर उसीको अंगीकार करता है; किन्तु स्व-आत्मद्रव्य हितकारी 
है उसकी उसे ख़बर नहीं है। परद्रव्य हितकारी या अहितकारी है ही 

हीं | शुद्ध उपादान शक्ति अंतर में ही भरी है उसका आश्रय करना 
हितकारी है। आत्माकी पर्यायमें शुभराग होता है तव निमित्तका-- 
देव, गुरु, शास्त्रका आदर आये विना नहीं रहता, किन्तु वह अपनी 

' निर्वलतासे आया है परद्वव्यके कारण नहीं आया । भगवानको देख- 


कर प्रमोदभाव आता है वह भगवानके कारण नहीं आया। उन्हें 
॒ 
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देखने से प्रमोदमाव आता हो तो जो भी देखें उन सबको आना 
चाहिये, किस्तु ऐसा नहीं होता; इसलिये जो परद्वव्यक्ी हितकारी 
जानकर राग करता है वह मिथ्याचट्रि है। परद्रव्यके गुण ओर दोष 
विचारकर अज्ञानी राग हंप करता है इसलिये उसका सारा आंच- 
रण मिथ्या है । और वह शुभरागछ्तों करने योग्य मानता है हितरूप 
मानता है । 

वर्तमानमें यहाँ भावलिंगी मुनि दिखाई नहीं देते। कद्ाचित्‌ 
कोई देव महयविदेह च्षेत्रसे किन्हीं मुनिको लाकर यहाँ रख दे और 
यहीं उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हो जाये वो उन्हें देखकर ज्ञानीकी अमोद 
आये बिना नहीं रहेगा; क्रिस्तु वह प्रसोदभाव उत्त मुनि--केवलीको 
देखने से अथवा केवलीके कारण नहीं हुआ है | परद्ृव्यको इंट्ट मान- 
कर बह शुभभाव नहीं हुआ है| केवली तो ज्ञानके ज्ञेय हैं; वे हिंतः 
कारी हैं--ऐसा ज्ञानी नहीं मानता | ओर कोई अनिष्ट शब्द कहे तो 
कदाचित्‌ ज्ञानीकीं खेद होता है, किन्तु बह खेद शठदों के कारण नहीं 
हुआ है । अज्ञानी परद्रव्यक्रों बुरा जानता है और उसे छोड़ना चाहता 
है । वास्तवमें गाली अनिष्ट नहीं है और भगवान इष्ट नहीं हैं।-इस 
बातकी अज्ञानीकों खबर नहीं है । 


इस भाँति अज्ञानी अनेकप्रकारसे किनन्‍्हीं परद्रव्यों को बुरा जान- 
कर अनिष्टरूप श्रद्धात करता है और किन्‍्हीं परद्रव्यों को भत्ना जान 
कर इष्टरूप श्रद्धान करता है । 


शरीरमें रोग आने से आतंध्यान होता है--ऐसा नहीं है। शरीर 
स्वस्थ हो वो धर्म होता है--ऐसा भी नहीं है । शरीर धर्मका सावन 


के 
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नहीं है। आत्मामें शुभभाव होता है वह भी धमका साधन नहीं है; 
तब फिर शरीर साधन हो ऐसा कभी नहीं होता । श्री प्रवचनसार में 
ता है कि--मुनियों को शरीर नहीं छोड़ना चाहिये, असमय में 
शरीरत्याग करने से असंय्मी है जाते हैं ->इसका यह अथ नहों 
है कि आत्मा शरोरको छाड़ सकता है; किम्तु वहाँ राग ओर वीतराग 
भावका विवेक कराने के लिये निभित्तसे कथन किया है । 
>< >< अर 
कोई परद्रव्य भले-बुरे हैं ही नहीं, तथापि मानना वह 
मिथ्यावुद्धि है। 
प्रश्न:--सन्यादष्टि भी परद्रव्यों को घुरा जानकर उनका त्याग 
करता है। 
उत्तरः--सम्यस्दृष्टि परद्रव्योंको बुरा नहीं जानता किन्तु अपने 
रागभावषको बुरा जानता है। स्वयं सरागभावको छोड़ता है इसलिये 
उसके कारणों का भी त्याग होता है | वस्तुका विचार करने से कोई 
परद्रव्य तो भले बुरे हैं ही नहीं | परद्रव्य आत्माका एकरूप ज्ञष य है । 
एकरूपमें अनेक रूप कल्पना करके एक द्रव्यको इप्ट ओर दूसरे को 
अनिष्ट मानना वह मिथ्याचुद्धि है। 
निमिच के कारण भाव नहीं विगड़ता | 
प्रश्न।-- पर द्रव्य निमित्तमात्र तो है ! 
उत्तर:-- पर द्रव्य बलात्कार से तो छुछे नहीं बिगाड़ता किन्तु 
अपने भावों को विगाड़े तब वह मी वाह्य निमित्त है। पर द्रव्य से 
परिणाम बिगड़ें तो द्रव्य की परिणति स्वतंत्र नहीं रहती | स्वयं परि- 
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णाम बिगाड़े तो पर द्रव्य को निमित्त कह जाता है। ओर निर्मित 
के बिना भी भाव तो विगड़ते हैं, इसलिये बह नियम्ररूप निमिचं भी 
नहीं है। निर्मित्त के कारण भाव नहीं बिगड़ते । श्री समयसार में 
आता है कि--अरतिभाव से मदिरा पिये तो पागलपन नहीं आता, 
किन्तु आत्मा स्वयं भाव विगाड़े तो पर द्रव्य को निमित्त कह्य जाता 
है । 
यहाँ तीन वातें कही हैं-- 
१२. परद्रव्य बलात्कार से भाव नहाँ।|चगाड़ता | 
२. स्त्रयं भाव बिगाड़े तो पर द्रव्य को निमित्त कहा जाता है | 
३. निमित्त के बिना भी आत्मा के भाव बिगड़ते हैं, इसलिये 
नियमरूप निमित्त भी नहीं है । 
पंडितजी ने अपने घर को बात नहीं कही है। पहले कह्दा है कि 
मोती तो है; उसे जिसप्रकार माला में लगाते हैं, उसीग्रऋर हम शास्त्र 
में कद्दी हुई बात को लगाते हैं; अपने धर को बात नहीं करते | 
निमित्त के बिना भी भाव होते हैं। देखा, कित्हीं तीथंकर का 
जीव तीसरे नरक में से निकलता है तब क्षायोपशमिक सस्यम्टष्टि है 
और मनुष्य भव में उन्हें क्षायिक सम्यक्त्व होता है, तब कीाई निमित्त 
नहीं होता । निमिच के विना क्षायिक सम्यग्द्शन होता है। पुनश्, 
कोई जीव स्त्यं श्रुतक्रेवली होता है तो उसे अपने कारण क्षायिक- 
सम्यग्द्शन होता है। किसी केवली या श्रुतकेवली को निमित्त होता 
भी नहीं है । इसलिये निमिच के बिना भी भाव बिगड़ते या सुधरते 
हैं; इसलिये नियमरूप निमित्त भी नहीं है | पर द्रव्य का गुण-दोष 
देखना वह मिथ्याभाव है । मिथ्यात्य और रागझ्ेष बुरे हैं. कोई पर- 
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द्रव्य बुरा नहीं है--ऐसी समझ मिथ्याद्रष्टि द्रव्य-लिंगी को नहीं है । 
सच्ची उद्यासीनता । 

द्रव्यज्षिंगी मिथ्यादष्टि तो पर द्रव्य के दोष देखकर उस पर द्वेप 

रूप उदासीनता करता है, उसके सच्ची उदासीनता नहीं होती | पर- 

द्रव्य दोष का कारण नहीं है। पूजा में भी आता है कि--“करमम बिचारे 

कौन भूल सेरी अधिकाई;” तथापि उसका विचार भी नहीं करते। 

अज्ञानी को उदासीनता में अकेला शोक ही होता है । एक पदाथथे की 

पर्याय में दूसरे पदार्थ की पर्याय अर्किचित्कर है; उसकी उसे खबर 

नहीं है; इसलिये परद्रव्य की पर्याय. को बुरा जानकर ठेष पूवक उदा- 

सीन भाव करता है । किन्तु परद्रव्य के गुण-दोषों का भासित न होना 

ही सच्ची उदासीनता है अर्थात्‌ परद्ठय गुण का या दोष का कारण 

है--ऐसा ज्ञानी नहीं मानते | अपने को स्व-रूप ओर पर को पररूप 
' जानना दी सच्ची उदासीनता है। 

या >< ् 
[ वीर सं० २४७६ प्र वैद्याख कृष्णा ५ शनिवार ता० ४-४-५३ ] 


परवस्तु अपना परिणाम विगाड़ने में समर्थ नहीं है | 


कोई परचस्तु आत्मा के परिणाम विगाड़ने में सम नहीं है। 

, भेगवान के कारण गुण नहीं होता । अधश्कर्सी आहार आया इस- 
लिये परिणाम बिगड़े-ऐसा नहीं है। आत्मा स्वयं परिणाम विगाड़े 

. तो उसे निमित्त कद्द जाता है और स्वयं परिणाम सुधारे तो भगवान 
, फो निमित्त कहा जाता है। शत्रु आया इसलिये दृष हुआ--ऐसा नहीं 
. है। शरीर में चुखार आया इसलिये दुःख हुआ--ऐसा नहीं है । बुखार 
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के कारण आतंध्यान हुआ--ऐसा मानना वह मिथ्यात्व है। शरीर में 
निरोगता हो तो ध्यान कर सक्ूँ, गिरि गुफा में अच्छा ध्यान होता 
है--यह मान्यता झूठी है। उसने पर पदार्थ को भला-बुरा माना है। 
आत्मा का अनुभव करना वह गिरि गुफा है। परत्तेत्र आत्मा को 
गुणकारी नहीं है। परद्रव्य के कारण आत्मा में शांति रहती है-- 
ऐसा मानना मूढ़ता है। अंतरआत्मा में निमग्न हो जाना वह ध्यान 
है; बाह्य कारणों से ध्यान या शांति नहीं है। सोनगढ़ क्षेत्र के वाता- 
बरण से आत्मा में शांति होती है--यह बात भी मिथ्या है । ज्ञानी 
उसे भी ज्ञ यरूप से जानता है किन्तु उससे लाभ-हानि नहीं मानता | 
पर के साथ मुझे कोई प्रयोजन नहीं है; में तो ज्ञायक्र हूँ ओर पर- 
पदार्थ ज्ञेय हैं--ऐसा वह मानता है | 

निर्दोष आहार-जल्न का भिज्ञषना या न मिलना वह सब ज्ञाता 
का ज्ञेय है;--इसप्रकार ज्ञानी साक्षीभूत रहते हैं | पर से आत्मा के 
प्रयोजन की सिद्धि नहीं है । आत्मा का प्रयोजन तो आत्मा से सिद्ध 
होता है;--ऐसी उदासीनता अज्ञानी के नहीं द्वोवी, ज्ञानी के ही होती 
है। मात्र वाह्मय से उदासीन आश्रम में बेठ जाना वह कहीं सच्चो उदा- 
सीनता नहीं है। तीनलोक के नाथ सर्वेज्ञ भगवान भी मेरे ज्ञान के 
ज्ञेय हैं और कुदेवादि हों तो वे भी मेरे ज्ञेय हैं। पर के साथ ज्ञोय- 
ज्ञायक सम्बन्ध है, किन्तु कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है--ऐसा ज्ञानी 
जानते हैं । 

पुनश्च, द्रव्यलिंगी उदासीन होकर शास्त्र में कहे हुए अगुद्रत, 
महात्रतरूप व्यवद्दार चारित्र को अंगीकार करता है। एकदेश अथवा 
सब देश हिंसादि पापों को छोड़ता है और उनके बदले अहिंसादि 
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पुस्यकूप कार्यों में वतता है। में पर की हिंसा कर सकता हूँ या दया 
पाल सकता हूँ--यह्‌ मान्यता हो मिथ्यात्व है। बचाने का भाव हुआ 
इसलिये जीव वच गया-रसा नहीं है। आत्मा की इच्छा के कारण 
अपने शरोर को क्रिया नहीं होती; तब फि९ उसके फारण परजीब 
बच जाये-- ऐसा तीन काल में नहीं होता । शरीर में शरीर के कारण 
क्रमबद्ध क्रिया होती है और जीव बचने की क्रिया भी क्रमवद्ध उसके 
अपने कारण होना थी सो हुई है; किन्तु मेरे कारण वह क्रिया हुई 
है--ऐपा मानकर अज्ञानी अदंबुद्धि करता है; वह मिथ्या मान्यता 
है। 
मुनि के शरीर के निमित्त से कदाचित्‌ पैर के नीचे कोई जीव 
मर जाये, किन्तु उनके प्रसाद नहीं है इसलिये दोष नहीं लगता । शरीर 
के मिमित्त से परजीव मरे या वचे--यह आत्मा के अधिकार की 
बात नहीं है| में ने पींछी ऊँची की और उस क्रिया से जीव बच गया 
! “यह सान्यता विध्यणु कहो जगत्कता माननेवाले जैसी है | मिथ्यादृष्टि 
को खबर नहीं है कि हाथ के कारण पोंछी ऊँचो नहीं होती; और 
पींछी ऊँची हुई इसलिये जीव बच गया ऐसा भी नहीं है। हाथ की 
और पींछी की क्रिया स्वयं अपने कारण हुई है, तथापि अज्ञानी जड़ 
की क्रिया का अभिमान करता है | 
श्री समयसार में भी यही कहा है किः-- 
ये तु कर्तास्मात्मान॑ पश्यन्ति तमसाबुता: | 
सामान्यजनचतेषां न मोक्षोडपि सुमुक्षताम्‌ ॥१६६॥ 
अर्थ:- जो जीव मिथ्या अंधकार से व्याप्त होकर अपने को 
पर्यायाश्रित क्रिया का कर्ता मानता है वह मोक्षामिताषी होने पर भी, 
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जिसप्रकार अन्यमती सामान्य मनुष्यों का मोक्ष नहीं होता उसी 
प्रकार उसका भी मोक्ष नहीं होता; क्योंकि कर्तापने की अपेक्षा दोनों 
समान हैं | जगत में जो पदार्थ हैं उनका कोई कर्ता नहीं है, ओर जो 
पदार्थ नहीं हैं उनका कतो भी नहीं है। जो पदाथ हैं उनकी पर्याय 
नवीन होती है, उसका कर्ता दूसरा कोई भी पदार्थ नहीं है। दूसरा 
पदाथथ उसका कर्ता हो तो उस पदाथ की अस्ति नहीं रहती; इसलिये 
जो कोई शरीरादि पर द्रव्य का कर्ता होता है. वह जगत्कर्ता ईश्वर 
की मान्यतावाले की भाँति हुआ। मुनि या श्रावक नाम धारण करक 
माने कि मेरी इच्छा से हाथ चला, तो अन्य मती की भाँति उसको 
भी मोक्ष नहीं होता । 

किसी परद्रग्यकी पर्यायका में कर्ता हूँ । सर्व पदार्थोकी क्रिया 
उनके अपने कारण स्वतंत्ररूपसे होती है;--ऐसा माने तो सम्यक्‌ 
नियतवाद हो और आत्मामें सम्यरदर्शन हो | --यह सार है, किन्तु 
अज्ञानी बाह्य क्रियामें मग्न है, वह परमें अहंवुद्धि करता है। स्वयं 
श्रावक धर्म अथवा मुनिधमकी क्रियामें निरन्तर मन-वबचन-कायाकी 
प्रद्नुत्ति रखता है | उस क्रियामें भंग न हो तद्नुसार वतता है, किन्तु 
ऐसे भाव तो सराग हैं ओर चारित्र तो वीतरागभावरूप है। इसलिये 
ऐसे साधनको मोक्षमार्ग मानना बह मिथ्यावुद्धि है। 


के 


महाव्रतादि ग्रशस्तराग चारित्र नहीं है किन्तु चास््रि में 


दोप है | 


प्रश्त--तबव फिर सराग और वीतराग भेद से दो प्रकार से 
चारित्र कह्या है वह कैसे ? 
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उत्तर-जैसे-चावल दो प्रकार के हैं, एक तो छित्ञका सहित 
ओर दूसरे छिलका रहित । अब, वहाँ ऐसा जानना चाहिये कि जा 
बिलका है वह चावलऊा स्वरूप नहीं है, किग्तु चायलमें दोष है। कोई 
चतुर व्यक्ति छिलके सहित चावलका संग्रह करता था; उसे देखकर 
कोई भोला आदमी छिलकों को चावल मानकर संग्रह करे तो निरथंक 
खेद खिन्न होगा । उसीप्रकार चारित्र दो प्रकार के हैं--एक सराग 
ओर दूसरा वीतराग । वहाँ ऐसा समझना चाहिये कि जो महात्र- 
तादि शुभराग है वह चारिच्रका स्वरूप नहीं है, किन्तु चारित्रमें दोष 
है | पंचमहात्रत चारित्र नहीं है, आश्रव है जो वंधके कारण है। ओर 
वाह्मसे नग्नद्शा वह चारित्र नहीं है । अज्ञानी लंगाटीका त्याग करके 
छट्ठा गुणस्थान हुआ सानता है, किन्तु ऐसा नहीं है आत्माका चारित्र, 
परमें तो नहीं होता किल्तु नग्नदशाका विकल्प भी चारित्र नहीं है, 
वह तो चारित्रमें दोष है । अब, कोई ज्ञानी प्रशस्त रागसहित चारित्र 
घारण करता है; उसे देखकर काई अज्ञानी प्रशस्तरागको हो चारित्र 
सानकर संग्रह करे तो वह निरथक खेद खिन्न ही होगा। देखादेखी 
तच्रत धारण करले तो बह कहीं चारित्र नहीं है। ज्ञानी तो जितना बीत- 
रागभाव है उसीको चरित्र मानते हैं; अज्ञानी ब्रतकों चारित्र मानते 
हैं किन्तु वह सच्चा चारित्र नहीं है । 
[ वीर सं० २४७६ प्र० वैश।ख कृष्णा ६ रविवार ५-४-५३ ] 
बाह्ममें त्यागीका वेश ओर क्रिया देखकर उसे चारित्र मान लेता 
है वह अज्ञानी है, कितने ही जीव वत्त्वज्ञानके विता वाह्मसे आचरण 
करते हैं, किन्तु उसका बह सारा आचरण मिथ्या है; उससे कोई लाभ 
नहीं है। ज्ञानीके भी मंदकपायरूप आचरण ह/वा है, मुनिके महात्र- 
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तादि होते हैं, उन्हें देखकर अज्ञानी मंदकषायरूप आचरणमें ही धम्म 
मानकर उनकी भाँति आचरण करता हे किन्तु वह मिथ्या है, उससे 
उसे शांतिप्राप्त नहीं होती । 

अब प्रश्न करते हैं कि-पापक्रिया करने से तो तीत्र कषाय 
होती हे ओर शुभक्रियामें मंदकपाय होती है; इसलिये जितना राग 
कम हुआ उतना तो चारित्र कहो ! आर इसप्रकार उसके सराग 
चारित्र संभवित हा । 

तत्वज्ञाजपूर्णक व्रवादि को सरागचारित्र कहा जावा है 

समाधानः--यदि तत्त्वज्ञानपूर्वक वदतुसार हो, वव तो जैसा 
कहते हो बैसा ही है; किन्तु जिसे तत्त्वज्ञान हुआ नहीं है; उसे में पर' 
जीवोंकी द्या-रक्षण या नाश नहीं कर सकता; में परसे भिन्न हूँ; 
झुभराग भी हितकर नहीं है; राग सेशा स्वभाव नहीं है,--उसकी 
यथावत्‌ खबर नहीं है, इसलिये उसके चारित्र नहीं होता। आत्मा 
शुद्ध चिदानन्द है उसकी जिसे स्वात॒भूति नहीं है--ऐसे जीवको 
तत्त्वज्ञान नहीं है । इसलिये पंचमहात्रतादि मंदकपायरूप आचरण 
होने पर भी उसे चारित्र नहीं है । 

सावतत्त्वोंका सावभासन होना वह सम्यग्द्शन है प्रथम मिथ्या 
अभिपग्राय रहित निर्विकल्प स्व संवेदन सहित साततत्त्वोंके भावका 
भासन होना चाहिये | मंदकघायरूप शुभराग है वह भी विष हे; 
क्योंकि वह आत्माके अमृतमय स्थादको लूटनेवाला है। आत्मा सह- 
जानन्द स्वरूप है | आनन्द्से विपरीत अवस्था विषरूप है--ऐसा भान 
जिसे वत्तंता है वैसे जीवको अग॒ुज्जत मद्ात्नतादिका झुभभाव हो उसे 
व्यवहारसे चारित्र कद्य जाता है। स्वभावके आश्रयसे राग कम हुआ 
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है उतना तो चारित्र है और जो राग रहा हैं वह.दोप हे-ऐसा ज्ञानी 
जानता है। अज्ञानी साततत्त्वों के स्वरूपकों नहीं जानता, मात्र सात 
तत्त्वोंकी धारणा करता है, वह तोतेकी भाँति मुखपाठी है। तोता 
राम-रास कहता है किन्तु उसे खबर नहीं है कि राम कोल है। आ- 
त्मामें रमण करे वह रास है। ज्ञानीको साततत्त्वोंका भाव-भासन 
है; सातों तत्त्व भिन्न-भिन्न स्वतंत्र हैं; स्व सम्मुख ज्ञानके (बलसे सात- 
तत्त्वोंका निणय किया है वह सम्यग्द्शन है । जो तत्त्वज्ञानके बिना 
आचरण करता है उसे संदकषायसे मुझे लाभ होता है--यह वासना 
नहीं छूटती । रागभाव करने का अपिप्राय अज्ञानीके नहीं मिटता। 
व्यवहारसें लगे रहो तो निश्चय प्रगट हो जायेगा--ऐसी वासना 
उनके अंतरमे रहती है | वह अब कहते हैं। 


छे ७ 

हः श्चड ०५ 4७ (य॒ भर रथ 
द्रव्यलिंगीके अभिग्रायका अयधाथपना 

द्रग्यलिंगी मुनि राज्यादिक छोड़कर निम्र न्थ होते हैं। हजारों 
रानियों को त्यागकर त्यागी बनते हैं । अद्दाईस मूलगुणोंका पालन 
करते हैं | अपने लिये आहारादि जैयार किये हों तो नहीं लेतें; उतर 
तपश्चरण करते हैं। आजकल तो आहारादि उन्हीं के लिये बनते हैं 
और बे जान बूमकर लेते हैं, इसलिये उनके द्रव्यलिंगका भी ठिकाना 
नहीं है। देखो, यहाँ किसी व्यक्ति विशेष की वात नहीं है। शास्त्र 
कहते हैं बैसा व्यवहार मी न हो और माने कि हम व्यवद्वार चारित्र 
का पालन करते हैं, तो वह स्थूल मिथ्यादृष्टि है। यहाँ तो मलीभांति 
अद्वाईस मूल गुणोंका पालन करता है. उसकी बात है; किस्तु उस 
मंदकषायसे आत्माका कल्याण हो जायेगा-- ऐसी गहरी बासना 
उसके होती है, वह अमिप्राय नहीं छूटता, इसलिये वह मिथ्या- 
दृष्टि है । 

तच्चज्ञान के बिना द्रव्यलिंगी कपाय का पोषण करता है | 

जैनमार्ग में प्रतिज्ञा न ले उसका दण्ड नहीं है; किन्तु प्रतिज्ञा 
लेकर भंग करना तो महा पाप है । द्रव्यलिंगी छह-छदद महीने के उप- 
वास करता है, कछ्ुधादि बाईंस परीषह सहन करता है, शरीर के डुकड़े 
टुकड़े करने पर भी कपाय नहीं करता; किन्तु कषाय को मंदता शांति 
का कारण है--ऐसी वासना उसके नहीं छूटती । परीषह के समय 
मानता है कि मेरे पाप का उदय है, इसलिये यद्द प्रतिकूल संयोग 
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मिले हैं--इसप्रकार कोमलता करता है; किन्तु उस को मलता में ही 
धर्म मानता है; त्रत भंग के अनेक कारण आमने पर भी दृढ़ रहता है; 
दूसरे देवलोक की इन्द्राणी चलित करने आये तथापि ब्रह्मचय से 
चलित नहीं होता; किसी पर क्रोघ नहीं करता; मेरे कर्म के उदय से 
यह सब हुआ है--ऐसा मानकर क्रोध नहीं करता; मंद कषाय का 
अभिमान नहीं करता; कपट से साधन नहीं करता; तथा उन साधनों 
द्वारा इहलोक-परलोक के विषय सुख की इच्छा नहीं करता;--ऐसी 
द्रव्यलिंगी की दशा होती है। यदि ऐसी दशा न हुई हो तो नववें- 
ग्रैवैयक तक कैसे पहुँच सकता है ? तथापि उसे शास्त्र में मिथ्याद्ृष्ट 
-“असंयमी ही कहा है, क्योंकि उसे तत्त्व का सच्चा श्रद्धान ही नहीं 
है । तत्वज्ञान पूवक जो श्रद्धान होना चाहिये चह उसके नहीं है। 
सात तत्वों को भिन्न न जानकर एक का अंश दूसरे में मित्राता है। 
पहले जैसा वर्णन किया है वैसा तत्व का श्रद्धान-ज्ञान उसे हुआ है 
ओर उसी अपिप्राय से सह सव॑ साधन करता है। अब, उन साथनों 
के अभिप्राय की परम्परा का विचार करें तो उसे कषायों का अमि- 
प्राय आता है । ज्ञानी के परद्वव्य की क्रिया करने वा न करने को बात 
तो है ही नहीं; किन्तु उसके अपनी पर्याय में अशुभ राग हटाऊँ और 
शुभ राग को उत्पन्त कहूँ ऐसा भी अभिग्राय नहीं है। परन्तु आत्मा 
स्व॒सन्मुख ज्ञातारूप से रहे यही अभिप्राय है ।--ऐसे निर्णय के वित्ता 
द्रव्यत्िंगी जो भी साधन करता है उनमें मात्र कषाय का ही पोषण 
है । 
द्रव्यलिंगी मुनि की वाह्य क्रिया ऐसी होती है कि--जगत को 
तो ऐसा लगे कि यह तो बड़े महात्मा हैं तारनदार हैं, भारतवर्ष इस- 
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प्रकार त्याग के नाम पर ठगा गया है; किन्तु यथार्थ तत्वज्ञान क्या 
वस्तु है उसकी उसे खबर नहीं है। तत्वार्थ श्रद्धान को सम्यर्द्शेन 
कहा है, इसलिये स्थान-स्थान पर ऐसा कहद्दा है कि द्रव्यलिंगी को 
तत्व का ज्ञान नहीं है । 


सर्वज्ञ के मार्ग के साथ किसी भी धर्म का समन्वय नहीं 
हो सकता । जैन अर्थात्‌ स्व॒तंत्र वस्तु स्वभाव का 
कथन करने वाला | 


दरब्यलिंगी पाप के कारण को हेय जानकर छोड़ता है; किन्तु 
पुए्य के कारण प्रशस्त राग को उपादेय मानता है; तथा उसकी वृद्धि 
का उपाय करता है। अब, प्रशस्त राग भी कषाय ही है। जिसने 
कषाय को उपादेय माना उसे कषाय करने का ही श्रद्धान हुआ | झुम- 
राग की दद्धि करने में ही वह रुक जाता है। यहाँ तो जिसका व्यव- 
हार सच्चा है, किन्तु उससे धर्म मानता है--उस सूक्ष्म मिथ्यादृष्टि की 
वात कहा है। जो जीव अन्य मत के साथ जैनमत की तुलना करते 
वे तो व्यवहार से भी जैन धम को नहीं मानते । बह तो रेशमी 
वस्त्र के साथ टाट को तुलना करने जैसा है; सूझते की साथ अंधे की 
होड़ करने जेसा है | सबंक्ञ के मागे के साथ किसी भी धर्म का सम- 
न्वय है ही नहीं; जैन तो स्वतंत्र वस्तु स्वभाव का कथन करनेवाला 
है। “एक होय त्रणफालमां परमारथनों पंथ |” द्रव्यलिंगी का अमि- 
प्राय अप्रशस्त द्रव्यों से द्वेष करके प्रशस्त द्वव्यों में राग करने का है, 
किन्तु पर द्वव्यों में साम्यभाबरूप अभिप्राय उसके नहीं होता । 
ज्ञानी किसी भी पर पदार्थ को इश्ट-अनिष्ट नहीं मानता | चक्र- 
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चर्ती बंद्ना करें किसु अं २ में मान नहीं होता।--ऐसे वत्वज्ञानपुर्वंक 
ज्ञानी के साभ्यभात्र होता है । ि 
भ्रीसद्‌ राज॑चन्द्र ने “अपूर्व अचसर” में कह है कि।-- 
चहु उपसगग कर्ता प्रस्ये पण क्रोध नहि, 
'चदे चक्री तथापि 'न मल्ते समान जो; 
देह जाय पण साया थाय न रोमसां, 
ले.भ नहीं छो प्रबल सिद्धि निदान जो | 
अपूव अवसर.. 
प्रश्न--तो क्या सम्यग्दष्टि भी प्रशस्त रागका उपाय रखते हैं ? 
उत्तर--जैसे--किसी को वहुत वड़ा दरड होता था, बह अब 
बचुकर थोड़ा दण्ड देने का उपाय रखता है, तथा थोड़ा दण्ड देकर 
हर्षित होता है; किस्तु श्रद्धानमें तो दरड देने को अनिष्ठ ही मानता 
है । उसीप्रकार सम्यग्दृष्टि भी मंदकघाय का उपाय रखता है, वह उप- 
देश का कथन है, सिद्धान्त ऐसा नहीं है । जिसके स्वसावद्र्ठि हुई 
है, उसके संदकपाय सहज ही होती है। सम्यग्दष्टिके पापरूप अधिक 
कषाय होती थी, वह अब पुण्यरूप अल्पकषाय करने का उपाय 
रखता है, तुथा अल्प कषाय होने पर दर्षित भी होता है, किन्तु 
श्रद्धानमें तो कषायको हेयरूपी.ही मानता है । क 
शुभभाव ज्ञानी को दण्ड समान है; मिथ्यादष्टि को व्यापार 
समान है| 
यहाँ तो, जो अद्वाईस मूलंगुणों का यथार्थतया-पालन करें उसे 
द्रव्यलिंगी. कहा है.।.वस्त्र-पात्र रखे और मुनिपना मनाये वह तो दउ्य- 
लिंगी नहीं है। नग्न होकर भी अट्टाईंस मूलगुण यथाथ न पाले, तो 
चह भी द्रव्यलिंगी नहीं है । 
श्र्‌ 
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द्रव्यलिंगी तो व्यवहार का अच्छीतरह पालन करता है; उसे 
मोक्ष का कारण जानकर ग्रशस्त राग का उपाय रखता है और उपाय 
बन जाने पर हपे मानता है;--इसप्रकार प्रशस्त राग के उपाय में 
अथवा उसके ह॒पे में समानता द्वोने पर भी सम्यग्दृष्टि को तो वह दंड 
समान है और मिथ्यादृष्टि को व्यापार समान श्रद्धान है। देखो, यहाँ 
परिडतजी ने घर की बात नहीं कही है, किन्तु यथाथ बात कही है। 
किसी व्यक्ति के प्रति हु ष बुद्धि नहीं है । पापो के प्रति हू ष नहीं होता, 
किन्तु पाप कैसा होता है उसका वर्णन ज्ञानी करते हैं। सम्यम्दृष्टि तो 
अद्ठाईंस मूलगुण के राग को दण्ड मानता है; अज्ञानी उसे लाभ 
मानता है, इसलिये अभिप्राय में पूषे-पश्चिम जितना अन्तर है|. 

पुनश्च, परीषह तपश्चरणादि के निमित्त से दुःख होता है-उसका 
इलाज तो ज्ञानानन्दमें ल्ीनता है उसे द्रव्यलिंगी करता नहीं है। दुश्ख 
सहना तो कषाय ही है। जहाँ वीतरागता होती है वहाँ तो जिसप्रकार 
अन्य ज्ञय को जानते हैं. उसीग्रकार दुःख के कारण ज्ञोय को भी 
जानते हैं;--ऐसी दशा तो उसके हुई नहीं है। ज्ञानीके परीषह का 
संयोग आया देखकर वे प्रतिकूल संयोग के कारण दुःखी हैं--ऐसा 
जो मानता है वह मिथ्यादृष्टि है। मुनि परीषह के समय-भी अंतर- 
शांति में रमण करते हैं; मन से प्रथक्‌ होकर अंतरंग आनंद में लीन 
हो जाते हैँ--ऐसी मुनि दशा द्वोती है। 

मिथ्यादष्टि को ऐसी अंतर्शाति-निर्विकल्प दशा कभी नहीं 
होती । इट-अनिष्ट सामग्री पर जिसकी दृष्टि है, उसके तो आर्तध्यान 
होता है; इसलिये उसके मंद कपाय भी नहीं होती । वीतरागभाव हो 
तो वह जिसप्रकार अन्य ज्ञेयों को जानता है उसीग्रकार परीपद का 
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भी ज्ञाता रहे; किन्तु ऐसी दशा मिथ्यादष्टि द्रव्यलिंगी के नहीं होती । 
जज्ञानी मानता है कि “मैंने परवशता पूर्वक नरकादि गति में 
अनेक दुःख सहन किये हैं; यह परीषहादि का दुःख तो अल्प है; उसे 
यदि स्ववशरूप से सहन किया जाये तो स्वग-सोक्ष सुख की भ्राप्ति 
होती है। परोषह सहन न करूँ और विषय सुख भोगूँ तो महान 
दुश्ख होगा |” जिसने परीषहमें दुःख माना है उसने तो पर द्वव्य को | 
दुःख का कारण माना है; इसलिये उसे परीषह में अनिष्ट बुद्धि हुए - : 
बिना नहीं रहती । परीषह तो ज्ञान का ज्ञेय है, वह इए-अनिए्ट « 
नहीं है, तथापि उसमें इट-अनिष्ट बुद्धि करना वह मिथ्यात्व नामका है 
कषाय ही है । 
[ वीर सं० २४७६, प्र. वैज्ञाख कृष्णा ७ सोमंवार ता० ६४-४३ ] 
द्रव्यलिंगी वास्तव में कम और आत्मा को भिन्न नहीं 
मानता | 
पुनश्च, द्रव्यलिंगी को ऐसा विचार होता है कि--जो के बांधे: ' 
हैं वे भोगे बिना नहीं छूटते । वह कम ओर आत्मा को भिन्न नहीं, 
सालता। करे का फल आत्मा से मानता है और आत्मा कर्मों को, 
भोगता है--ऐसा मानता है । कर्मों को भोगे बिना छुटकारा नहीं हैं; 
इसलिये मुझे: सहन करना चाहिये--ऐसे विचार से कर्म फल चेतना- 
रूप वतंता है। श्रेणिक राजा ज्ञायिक सम्यग्दृष्टि थे, उनके नरक में 
जाने का भाव नहीं था, तथापि कर्मो के कारण जाना पड़ा-ऐसा 
अक्षानी जीव मानता है| श्रेशिक राजा वास्तव में तो अपनी योग्यता 
के कारण नरक में गये हैं, किन्तु आयु कर्म के कारण नहीं गये हैं। / 


३४० मोक्षमाग श्रकाशक की किरणें 


आत्मा कर्मो को भोगवा है--ऐसा मानकर अज्ञानी हर्ष-शोक में एका- 
कार होता है। आत्मा ज्ञायक चैतन्य मूर्ति है; उसमें शांति भरी है;-- 
उसकी जिसे दृष्टि नहीं है वह कर्म फल चेतनारूप परिणमित होता है। 


पुनश्च, बह राब्यादिक विषय सामम्रीका त्याग करता है। अच्छे 
मिष्टान्नादि का भी त्याग करता है; किन्तु बह तो जिसप्रकार कोई 
दाहज्बर बाला वायु होने के भय से शीतल वस्तु के सेवन का त्याग 
करता है उसीअकार हुआ; किन्तु जबतक उसे शीतल वस्तुका सेवन 
रुचता दे तबतक उसके दाह का अभात्र नहीं कहते | उसीम्रकार राग 
सहित जीव नरकादि के भय से विषय सेवनका त्याग करता है; किन्तु 
जब तक उसे विषय सेवन की रुचि है, तवतक उसके राग का अभाव 
नहीं कइते | अंतर में विषय की प्रीति उसके नहीं छूटवी । आत्मा 
के आनन्द की रुचि हो तो विषय की रुचि छूटे बिसा न रहे । 


बाह्य में त्याग किया है किन्तु अंतर सें विषय की मिठास नहीं 

छूटी है, इसलिये उसके राग का अभाव नहीं हुआ है । जैसे--अश्ृत 
के आस्वादी देव को अन्य भोजन स्वयं नहीं रुचता; उसीप्रकार आत्मा 
के आस्वादी ज्ञानी को विषय सेबन की रुचि नहीं होती | स्व के देव 
मिठाई आदि का भोजन नहीं करते, उसीग्रकार धर्मी को आत्मा के 
आनन्द का रस द्ोता है; इसलिये वास्तव में उसे विषय सेवन की 
रुचि नहीं होती ।--इसप्रकार फलत्नादि की अपेक्षा से परीषह सहने 
आदि को वह सुख का कारण जानता है तथा विषय सेवनादि को 
दुग्ख का कारण सममता है; किन्तु पर द्रव्य सुख-दःख का कारण 
री दे, ज्ञाता का ज्ञेय है--ऐसा वह नहीं मानता । विषय सेवन 


सातवाँ अध्याय ३४१ 
छोड़ने से दुःख छूटता है--ऐसा नहीं है । द्रव्यलिंगी राज्यादि छोड़ 
देता है किन्तु उसके दुःख का अभाव नहीं होता, क्योंकि ज्ञायक मूर्ति 
आत्मा पर से ओर राग से भिन्न अम्ृतमय है, उसकी उसे रुचि 
नहीं है; इसलिये उसके कषायरूपी दुःख का अभाव नहीं हुआ हे । 
प्रत्येक पदार्थ की पर्याय क्रमबद्ध होती है--ऐसा जो नहीं 
मानता वह जैन नहीं है, क्योंकि उसने सवेज्ञ को भी नहीं माना है । 
पर द्रव्य की पर्याय बदली नहीं जा सकती--ऐसी बुद्धि जब तक न 
हो तब तक पर की रुचि नहीं छूटती । अज्ञानी वर्तमान में परीषह 
न आदि से दुःख सानता है तथा विषय सेवनादि से सुख मानता 
है ओर उसके फल्त में दुःख मानता है । पुनश्थ, परोषह्‌ सहन सें दुःख 
ओर उसके फल में सुख माना है; तो जिससे सुख-दुःख माने उसमें 
इप्ट-अनिष्ट बुद्धि से राग छ्रेष रूप अभिप्राय का अभाव नहीं होता | 
द्रव्यलिंगी साधु असंयत सम्यग्दष्टि तथा देशसंयत की 
अपेक्षा हीन है। 
योगीनद्र देव कहते हैं कि अज्ञानी चार गतियों में अपने कारण 
'खी होरहा है । अज्ञानी को पर द्रव्य में इट-अनिष्ट बुद्धि है. इस- 
लिये उसके चारित्र नहीं होता | द्रव्यलिगी विषय सेवन छोड़कर तप- 
खरणादि 'करता है तथापि वह असंयमी है। सिद्धान्त में असंयतत 
अंथोत्‌ अविरति सम्यग्दष्टि और देशसंयत अधथात्‌ पाँचवें गुणस्थान 
बाले श्रावक की अपेक्षा द्रब्यलिंगी मुनि को होन कहा है; क्‍योंकि 
उसके पहला गुशस्थान है। द्रग्यलिंगी द्गम्बर साधु नव काटि से 
बह्मचये का पालन करे, मंद कपाय करे, किन्तु आत्मा का यथार्थ 
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भान नहीं है, इसलिये उसे चौथे-पाँचवें गुणस्थानबाले ज्ञानी की 
, अपेक्षा हीन कहा है । 


प्रश्ौ-- असंयव-देशसंयत सम्यग्दष्टि के कषायों की प्रद्ृत्ति 
होती है। ज्ञानी के राजपाट होता है; कदाचित युद्ध में लगा हो-- 
ऐसी कषायों की प्रवृत्ति होती है और द्रव्यलिंगी के वह प्रश्गत्ति नहीं 
होती । द्रव्यलिंगी मुनि ग्रैवेयक तक जाता है ओर चोथे-पाँचवें गुण- 
स्थान वाला ज्ञानी सोलहबें स्वग तक जाता है; तथापि उसकी अपेक्षा 
द्रव्यलिंगी को हीन क्यों कहा ? द्रग्यलिंगी को. भावलिंगी से दीन 
कह्दो, किन्तु चौथे गुणस्थान वाले को अपेक्षा हीन क्यों कहते हें? 


समाधानः-- असंयत-देशसंयत सम्यम्दृष्टि के कपायों की 
प्रवृत्ति तो है, किन्तु उसके श्रद्धान में कोई भी कषाय करने का अभि- 
प्राय नहीं है। पर्याय में कषाय होती है उसे वह हेय मानता है। 
द्रव्यलिंगी के वो शुम कषाय करने का अभिम्राय होता है ओर श्रद्धा 
में उसे अच्छा भी जानता है। ज्ञानी और जज्ञानी के अभिम्राय में 
महान अन्तर है। अज्ञानों मंद कषाय को उपादेय मानता है इसलिये 
उसके एक भी भव का नाश नहीं होता । सम्यग्हष्टि कपाग्र को हेय 
मानता है, इसलिये उसने अनन्त भव का नाश किया है। इसलिये 
अभिप्राय की अपेक्षा चोथे तथा पाँचवें गुणस्थानवाले ज्ञानीकी अपेक्षा 
द्रव्यलिंगी को हीन कहा है। द्रव्यलिंगी को वैराग्य भी बहुत होता हैः 
किन्तु अभ्यन्तर में कषाय पर दृष्टि है; अकपाय स्वभाव क  टंष्टि उस 
के नहीं है; इसलिये वह मंद कषायरूप परिणामों को उपादेय मानता 
दे। ज्ञानी ओर अज्ञानी के अभिप्राय में पूव-पश्चिम का अंतर है ह त* 
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लिये ज्ञानी की अपेक्षा द्रव्यलिंगी मुनि के कषाय अधिक है--ऐसा 
कहा है। मिथ्याइृष्टियों में कघाय को संदता दोती है किन्तु कषाय का 
अंशमान्र अन्नाव नहीं होता है कारण कि-निमित्त ओर पराश्रय से 
(-व्यवहार से) कल्याण समानता ही है। 


बह कषायकी मंदतापूबक योगग्रवृत्ति करता है, उसके द्वारा 
अधातिमें पूर्णबंध बाँधता है, किन्तु घातिका बंध तो ब्यों का त्यों होता 
है। बाह्य संयोगों में फेर पड़ता दे किन्तु अंतरंग शांति नहीं होती; 
इसलिये उसके आत्माको लाभ नहीं है । जिसे सत्य वस्तु समझने में 
भी डर लगता है उसका सच्चा अभिप्राय नहीं हो सकता। समाज से 
निकाल देंगे, आहार नहीं मिलेगा--ऐसा जिसे डर है उसके सच्चा 
. अभिप्राय नहीं होता । यहाँ तो कहते हैं कि द्रव्यलिंगी पंचमहात्रतका 
पालन करके अंतिम प्रेबेयक तक जाये और सम्यग्दष्टि कदाचित्‌ 
प्रथम स्वगम जाये, किन्तु यह वो बाह्य संयोगोंकी बात है। सम्य- 
रद्शेन पूरक कदाचित्‌ नरकमें जाना भी अच्छा है और मिथ्यात्व- 
सहित अंतिम ग्रैवेयक में जाये, तो भी घुरा है। क्षेत्र से ऊपर गया, 
बह तो जिसप्रकार मक्खी ऊपर जड़ती है, बेसा है। 


यथाथ श्रद्धान-ज्ञानपूबक घाति कर्मोका अभाव करना वह कार्य 
कारी है। अघातिमें फेर पड़े वह कहीं कार्यकारी नहीं है। आत्माक्रे 
गुणोंका घात न हो वह ल्ञाभका कारण है। अघाति कर्मोका उदय 
आत्माक्के गुणों का घात करने में निमित्त नहीं है, वह तो मात्र वाह्म 
संयोग देता है, इसलिये जिस भावसे घाति कर्मोंका नाश हो वह 
कार्य करना अच्छा है । 
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इस समय तो निमित्त-उपादानकी इतनी स्पष्ट बात आई है 
कि त्यागी और परिडत लोग अपनी मान्यताका आम्रह रखकर कुतक 
द्वारा भी अपनी बात सिद्ध करना चाहते हैं। अश्रसहस्नी आदि में 
आता है कि-निमित्तसे आत्माकी पर्याय होती हे-ऐसा वे कहते हैं; 
किन्तु यह वात मिथ्या है। आत्माकी पर्यायमें अपने कारण हीनदशा 
होती है अ्थात्‌ घात होता है, तब घातिकर्मो को निमित्त कहा जाता 
है; किन्तु घातिकर्मोके कारण आत्माके गुणोंका घात होता है ऐसा 
नहीं है। नेमित्तिक पर्याय अपने से होती है, तब मिमित्तमें आरोप 
आता है। यदि अपनी ज्ञानादि पर्यायमें सर्वथा हीनता न होती हे; 
तब तो केवलक्ञानादि हो; किन्तु दीनपर्याय है उसमें कम निमित्त है, 
वह बात यथार्थ है । निमित्त है अवश्य, किन्तु वह उपादानमें अ्रवि" 
नहीं दो जाता, और न उसमें कोई काये करता है ।--इस बात का 
प्रथम यथार्थ ज्ञान करना चाहिये । 

अब, घातिकर्मोका बंध बाह्य प्रवृत्ति अनुसार नहीं है, किन्ठ॒ 
अंतरंग कपाय अनुसार होता है | इसलिये द्रव्यलिंगी की अपेक्षा 
असंयत-देश संयत सम्यम्दष्टिको घातिकर्मोका अल्प बंध है; मिथ्या- 
दृष्टि को घातिकर्मोका अधिक बंध है। ज्ञानीके मिथ्यात्व नहीं है, इस- 
लिये घातिकर्मोका वंध नहीं हैं, और अज्ञानी को घातिकर्माका पूर्ण 
बंध है; इसलिये द्रव्यलिंगीको हीन कहा है । 

देखो, यहाँ व्यवद्दाराभासी मिथ्यादृष्टिका स्वरूप चल रहा है । 
व्यवह्दार-क्रियाकाण्ड करता है, किन्तु आत्मा कौन दै--उसकी जिसे 
खबर नहीं है ऐसे द्रव्यलिंगीकी अपेक्षा असंयत सम्यग्दष्टि उच्च है-: 
ऐसा कहा है | द्रग्यलिंगी मोक्षमागमें नहीं है ओर सम्यग्दष्टि मो- 
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मागमें है । द्रव्यलिंगी वाह्ममें त्रतादि पालस करता है तथापि वह 
बंध सार्ममें है। अभ्यन्तरमें मिथ्यात्व कषाय भरा है। सम्यग्ष्टिके 
अभ्यंतर मिथ्यात्व ओर अनंतानुबंधी कषायका नाश हुआ है। 

दरव्यलिंगीके सब घातिकर्माका अधिक स्थिति-अनुभागसहित 
बंध है, क्योंकि अंतरमें संयोगी दृष्टि नहीं छूटी है; ओर सम्यग्दष्टिको 
घातिकर्मामें दशनमोहका तथा अनंतानुबंधीका बंध नहीं होता; क्योंकि 
अंतरमें आत्माका मान वतेता है; ओर पाँचवें गुणस्थानमें अप्रत्या- 
ख्यानावरणीयका वंध नहीं होता; दूसरा जो बंध होता है उसमें अल्प 
स्थिति ओर अल्प अनुभाग होता है । द्रब्यलिगीके कभी भी गुणभ्रेणी 
निजरा नहीं है; सम्यग्दष्टिके किसी समय गुणभ्रेणी निजेरा होती है 
ओर देश सकल संयम होने पर निरंतर होती है; इसलिये उसके सोक्ष- 
भाग हुआ है; इसीसे द्रव्यलिंगी मुनिको शास्त्रमें असंयत-संयत सस्य- 
ग्ष्टिसे हीन कहा है। 


संयोगदृष्टिवाले. को कमी धर्म नहीं होता । 

दृव्यलिंगी पंचमहात्रतादिका पालन करता है, किन्तु आत्मामें अम्य॑- 
तर दृष्टि नहीं है; इसलिये उसे गुणभश्रेणी निजरा नहींहोती। ओत्माका 
गुण अंशमात्र भी प्रगट नहीं हुआ है। प्रत्येक आत्मा ओर प्रत्येक 
परमारुकी पर्योय स्वतंत्र होती है । एक सत्‌ के अंशसे दूसरे सतका 
अंश हो ऐसा नहीं हो सकता; इसलिये निमित्तके कारण नेमित्तिक- 
पर्याय हो--ऐसा तीनकालमें नहीं हो सकता। निमित्त भी उसकी 
अपनी पर्यायकी अपेक्षा से उपादान है, इसलिये बह अपना - कार्य 
करता हे-ऐसी दृष्टि उसके नहीं हुई है; उस्ते कभी धर्म नहीं होता । 


३४६ मोक्षमाग प्रकाशक की किरणों 


सम्यम्दष्टि के बिना गुणभ्र णी मिजेरा नहीं होती । संयोगदृष्टि और 
स्वभावदृष्टि--दोनों में पूध-पश्चिम जितना अंतर है । द्रव्यलिंगीकी 
संयोगीदृष्टि है इसलिये उसे कदापि धर्म नहीं होता । 

आत्मा ज्ञायक चिदानन्द है; वह किसी भी द्रव्यक्षेत्र-काल-भाव 
में हो, तथापि स्वतंत्र है ।--ऐसी दृष्टि जिसके नहीं हुई है उसे किसी 
काल्ममें धर्म नहीं होता । में निमित्त होऊं तो दूसरा धरम प्राप्त करे 
और दूसरा निमित्त हो तो मुममें धर्म द्ो--यह मान्यता मिथ्या- 
दृष्टि की हे । 

आत्मा ज्ञानानंद स्वरूप है, उसकी पर्यायमें जो त्रतादि के शुभ 
भाव होते हैं, वह उसका यथाथ स्वरूप नहीं है--ऐसी दृष्टि पूर्वक 
जिसके अंतरमें लीनता हुईं है बह भावलिगी मुनि है ओर उसके बाह्य 
में यथार्थ द्रव्यलिंग होता है । 

ज्ञानकी क्रिया आत्माकी है, रागकी क्रिया आत्माकी नहीं है। 
अज्ञानी कहता है कि रागकी क्रिया करना पड़ती है; उसके रागकी 
रुचि नहीं छूटी है । ज्ञानीको आत्माके भानपूर्वक द्यादिके झुमभाव 
आ जाते हैं, किन्तु उन्हें करना नहीं पड़ता | द्रव्यलिंगीको रागकी 
रुचि होती हे, इसलिये शास्त्रमें उसे सम्यग्ञ्ञानीकी अपेक्षा दीन कहा 
है । श्री समयसारमें द्रव्यलिगी मुनिकी हीनता गाथा, टीका और 
कलशमें प्रगट की है, क्‍योंकि वह बाह्य क्रियामें सावधान रद्दता है । 
श्री पंचास्तिकायकी टीका्म भी जहाँ, मात्र व्यवह्ारावलस्वीका कथन 
किया है, वहाँ व्यवद्ार पंचाचारका पालन करने पर भी उसका हीन- 
पना ही प्रगट किया है। जिसके निमित्तसे आत्माकी यथार्थ बात 
मनी हो, जिसके पाससे न्याप प्राप्त हुआ हो उसकी विनय न करे 


सातवाँ अध्याय ३४७ 


तो बह व्यवहारसे निहव है--चोर है। यहाँ तो, पंचाचारहूप उ्यव- 
हारमें विनय भी करता है, तथापि आत्माकी विनय नहीं जानी है, 
इसलिये उसे हीन कहा हे। 
संसारतच कोन १ । 

श्री प्रवचनसारक्ष में भी द्रव्यलिंगीकों संसारतत्त्व कहा है । 
रागसे धरम और परसे लाभ-हानि मानना वह संसारतत्त्व है। 
पर्यौयकी उत्कृष्ट दो हजार सागरकी स्थिति है वह पू्ण करके वह 
निगोदमें चलना जाता है। मुनिपना पालन करे, तथापि उसे संसारतत्त्व * 
कहा है । आत्मा अपनी अनंत शक्तिसे परिपूर्ण है, ऐसी दृष्टि जिसे 


त्र्स 


नहीं हुई है वह द्रव्यलिंगी नग्ल मुनि हो, .श्रावकत्वका पालन करे, 
शुभभाव करे, किन्तु अंतह्ष्टि नहीं है इसलिये वह संसार तत्त्व है । 
सम्यर्द्शनरूपी भूमिके बिना ब्रतरूपी वृक्ष नहीं होता। सिथ्यादृष्टि 
क्रियाकार्ड करता है, किन्तु वह अस्य्यरोदन के समान व्यथ है। 
डसे आत्माका किंचित सी लाभ नहीं होता। परमात्मप्रकाश आदि 
दूसरे शास्त्रोंमें भी इस वातका स्पष्टीकरण किया है आत्माके भान विना 
जप, तप, शील, संयमादि क्रियाओंको अकायकारी बतलाया है। 
व्यवद्दार करते-करते निश्चय सम्यग्दशन प्रगट होता है--ऐसी 
सान्‍्यता सिथ्याहष्टिकी है ।--इसप्रकार मात्र व्यवहाराभासीं भिथ्या- 
इृष्टिका वन किया । 

अब, जो निश्चय-व्यवहार दोनों नयों के आभासका अवज- 
म्वन लेता है--ऐसे मिथ्यादृष्टिका वन करते हैं । 








# पृवचनसार गाया 4 २७१॥ 


१ 


निर्चय-वयवहारनयाभासावलम्य 
मिथ्यादृष्टियों का स्वरूप 


जो जीव ऐसा मानता है कि जिनमतमें निश्चय-व्यवह्वार दों 
नय कहे हैं, इसलिये हमें उन दोनों नयोंकों अंगीकार करना चाहिये; 
तो उसकी यह मान्यता भिथ्यात्व है | भगवान ने दो नय कहे हैं| 
कभी निश्चयनय ओर कभी ठयवहार॒नय,--इसप्रकार दोना नया 
अंगीकार करना चाहिये क्‍योंकि भगवानका मार्ग अनेकान्त है; एकान्त 
नहीं करना चाहिये--ऐसा मिथ्याहष्टि मानता हैं; किन्तु वह व्यवहार 
नयके अंगीकारका अर्थ नद्ीं समझता । आत्माकी पर्यायमें राग होता 
है उसे जानना वह व्यवह्म रनयका अंगीकार है । आत्मामें अल्पन्नाव , 
की पर्याय है उसे जानना कि मेरी पर्याय अल्पज्ञानरूप है वह व्यव- . 
हारनय है। रागके आदरकों अज्ञानी व्यवह्मरनय कहता है, उसने तो ; 
बीतरागभाव और रागभाव दोनों से लाभ माना है।--बह एकान्तहै। , 

मिथ्याहष्टि दोनों नयों को आदरणीय मानता है। जिसम्रकार 
मात्र निश्वयाभासावलम्बियोंका कथन किया था, तदूसुसार तो वह , 
निश्चयका अंगीकार करता है; तथा जिसप्रकार मात्र व्यवहाराभासा- 
वलम्बियोंका कथन किया था तदनुसार व्यवद्दारका अंगीकार करता * 
है, किन्तु उसमें तो परस्पर विरोध आता है; क्योंकि निश्चयनय अंगी- * 
कार करने योग्य है ओर व्यवह्ारनय हेय है--यह्‌ वात उसके ध्यान 
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में नहीं आई है। दोनों नयोंका सच्चा स्वरूप उसे भासित नहीं हुआ है 
और जैनमतमम दो नय कहे हैं, उनमें से किसी को भी छोड़ा नहीं 
जाता, इसलिये वह जीव भ्रमपूर्वक दोनों न्योंकी साधना करता है ।- 
ऐसे जीवोंको भी मिथ्याहष्टि जानना | 
उस अज्ञानी मिश्यादृष्टिकी प्रवृत्ति केसी होती है, उसे अब 
विशेषता से कहते हैं। 
मोक्षमार्ग दो नहीं हैं; उसका निरूपण दो ग्रकार से है। 
अंतरंगमें स्वयं तो निधौर करके यथावत्‌ निश्चय-व्यवहार 
मोक्षसार्गकों नहीं पहिचाना है, किन्तु जिन आज्ञा मानकर निश्वय- 
व्यवहाररूप दो प्रकारका सोक्षमाग मानता है | अब, मोक्षमाग कहीं 
दो नहीं हैं, किन्तु मोक्षमागेका निरूपण दो प्रकार से है। आत्मामें 
निर्विकल्पद्शा (वीतरागसाव) का होना मोक्षमाग है, दूसरा कोई सोक्ष- 
मार्ग नहीं है। ओर जो मोक्षमाग तो नहीं है किन्तु मोक्षमार्गका 
निमित है उसे व्यवद्ास्मोक्षमाग कहा जाता है। पंचमहात्रतादि 
मोक्षमाग नहीं है किन्तु निर्विकल्प सोक्षमाग प्रगट करे तो उसे 
निमित्त कहा जाता है। निश्चय मोक्षमार्ग न हो तो पंचमहात्रतादि 
को व्यवहार भी नहीं कहा जाता; अर्थात्‌ उससें निमित्तपनेका आरोप 
भी नहीं आता । इसप्रकार निश्यय-व्यवद्य रका स्वरूप है । 
मोक्षमागका निरूपण दो प्रकार से किया है । उसमें वीतरागी 
निर्विकल्पद्शा निश्चय सोक्षमार्ग और ब्रतादिकके शुभराग बह व्यव- 
हार मोक्षमार्ग है। एक सच्चा मोक्षमाग है और दूसरा निमित्त, उपचार 
सहकारी या मिथ्या मोक्षमार्ग है-ऐसे दो प्रकार से मोक्षमागंका 


३४५० मोक्षमार्ग अकेंशक की किरणें 
निरूपण है। अखण्ड आत्म स्वभावके अवल्लम्बनसे निश्चय सम्य- 
गर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग प्रगट हुआ वह सच्चा मोक्षमार्ग 
है । उस समय राग-विकल्प है वह मोक्षमाग नहीं है, किन्तु उसे 
उपचारसे मोक्षमाग कहा है, अर्थात्‌ वह निमित्त, सहचार, उपचार 
और व्यवहार--ऐसे चार श्रकार से मोक्षमागका निरूपण किया है। 

आत्मा में निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट हुआ उसे सच्चा, अलुपचार, 
शुद्ध उपादान और यथा मोक्षमा्ग कहा है। उस समय राग को 
उपचार, निमित्त, सहचारी और व्यवद्ार मोक्षमार्ग कह्दा है ।--इस 
प्रकार निश्चय व्यवहार का स्वरूप है। यहाँ मोक्षमाग का कथन हो 
रहा है, इसलिये आत्मा की शुद्ध पर्याय को उपादेय कहा है, और 
व्यवहार-राग को हेय कहा है। यहाँ व्यवहार रत्नत्रय को सहृचारी 
निमित्त कहा है, क्योंकि निश्चय सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र हुआ है, 
उसे राग भी सच्चे देव-गुरु-शास्त्र का होता है, कुदेवादि का राग 
नहीं होता, संयमादिक का राग होता है, इसलिये उस राग को सह- 
चारी कहा है | 

रहस्यपू्ण चिट्ठी में परिडतजी ने कहा है किः--सम्यकत्वी के 
व्यवहार सम्यकत्व सें निश्चय सस्यकत्व गभित है | व्यवहारके समय 
भी निश्चयरूप परिणति हो रही है। इसलिये व्यवहार में निश्चय 
परिणति गर्भित कद्दी है; किन्तु उसका यह अर्थ नहीं है कि व्यवहार 
सम्यकत्व के कारण निश्चय सम्यक्‍त्व होता है; किन्तु निश्चय मोज- 
मार्ग की परिणति के समय सच्चे देवादि की श्रद्धा आदिक का राग 
दोता दे । उसका ज्ञान करना उसे व्यवहार कहा है | -इसग्रकार निश्चय 
*» व्यवहार का स्वरूप समझना चाहिये। 


रे 
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ज्ञानी एक स्वभाव का ही साधन साधता है। दूसरा वास्तव में 
साधन नहीं ह। निश्चय मोक्षमार्ग एक ही है--ऐसा ज्ञानी मानता 
है। मिथ्याहृष्टे दो नयों का साधन साधता है, दो मोक्षमार्ग मानता 
है ओर दोनों नयों को उपादेय मानता है--ऐसे तीन प्रकार से भूल 
करता है । शुभराग मं।क्षमाग नहीं है, किस्तु माक्षमाग में निमित्त हे 
--सहचाएरी है; इसलिये जिसके निश्चय सोक्षमाग प्रगट हुआ है उस- 
की मन्द कषाय को उपचार से मोक्षमार्ग कहा है ।--ऐसा निश्चय- 
व्यवहार का स्वरूप है | 


सच्चा निरूपण वह निश्चय तथा उपचार निरूपण 
वह व्यवहमर है। 

आत्मा की रुचि पूर्वक रमणता करने को मोक्षमार्स कहना वह 
निश्चय है ओर बीच में जो राग आता है उसे सोक्षमार्ग कहना वह 
व्यवहार है; इसलिये सोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार से जानना; 
किन्तु एक निश्चय सोक्षमार्ग है तथा एक व्यवहार मोक्ष भाग ह--इस- 
प्रकार दो सोक्षमार्ग मानना मिथ्या है। पुनश्च, वह निश्चय और, 
व्यवद्दर दोनों को उपादेय मानता है, वह भी श्रम है; क्योंकि 
निश्चय-व्यवह्यार का स्वरूप तो परस्पर विरोध सहित है । 

निश्चय से तो आत्मा सें दृष्टि पूबक-तत्त्यज्ञान पूबेक लीनता 
हो वह सामायिक है। उस समय विकल्प राग को व्यवहार सामा- 
यिक कहा जाता है। कोई कहे कि--तो क्या सामरायिक करना छोड़ 
दें ! किन्तु यहाँ कदते हैं कि जिसे वस्तु स्वभाव के स्वरूप की खबर 
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हि 


नहीं है उसके सामायिक्त ही नहीं है; तब फिर सामायिक छोड़ देने 
का प्रश्न ही नहीं उठता | इसलिये प्रथम सामायिक का स्वरूप सम- 
भना चाहिये | सत्‌ वस्तु को न समझकर दूसरा मार्ग प्रहण करे तो 
धम नहीं हो सकता। ज्ञानी के निकट निरभिसानता पूवक स्वीकार 


करे कि हमारी अभीतक मानी हुई बात विपरीत थी, तो यह बाद 
समम में आ सकती है । 


एक आदमी किसी सेठ के यहाँ नौकरी के लिये गया । सेठ नें 
उससे दूछा कि तुमे व्यापारका सारा काम आता है? लेन-देन 
करना आता है ? ओर लेन-देन करके फिर रुपये वसूल करना आता 
है ? अर्थात्‌ हिसाब चुकाना आता है (--यह जाने तो सब कुछ जाना 
कहलाता है । उसीग्रकार यहाँ कहते हैं कि अभीतक जो धारणा की है, 
उसे रद्द करना तुझे आता हो, भूल स्वीकार करना आता हो, तो नई 
बस्तु अंतरमें प्रविष्ठ हो, अर्थात्‌ समममें आये । अभीतक बअताविं 
करके धर्म मानता था वह मिथ्यात्वकों घोंटता था; वह श्रद्धानकी भूले 
थी । उसे सब प्रथम छोड़ना चाहिये | कर्मके कारण बिकार होता है 
इस मान्यतामें भी भूल थी, ऐंसा स्वीकार करना चाहिये। समयसीर 
पढ़कर कद्दता है कि हम निश्चयको मानते हैं; किगत साथ ही. साथ 
कम्तके कारण राग ओर रागपे निश्चय-रत्लत्रय मानते हैं; तो उसे 
आत्मा शुद्ध ज्ञायक है--ऐसी रुचि, ओर स्व सन्मुखता कहाँ रही 


मात्र धारण की थी, बह भूल थी--ऐसा जबतक स्वीकार न करे तत 
: पैक पात्रता भा नहीं हू । 
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संसारका मूल मिथ्यादशन है; उसका नाश करने से संसार 
का नाश होता है। 


जिसे जन्म-मरणका अंत करना हो, उसे आत्मस्वरूप समझना 
चाहिये । ककरड़ीकी एक बेलमें से अनेक वेलें फूटती हैं और सारे 
खेत में फेल जाती हैं । यदि उन वेलोंका नाश करना हो तो उनकी 
. जड़ तो एक ही होती है | वहाँ जाकर हँसिये से उसकी जड़ काट 
डालें तो सारी बेलें सुख जाती हैं । ऊपर से वृक्षकी डालें और पत्ते 
काटने से वह फिर ब्योंका त्यों बढ़ जाता है। उसीग्रकार संसारका मूल 
मिथ्याद्शेत है, उसका नाश करे तो संसाररूपी बक्षका नाश हो 
सकता है | दया, दान, भक्ति आदि के शुभभावसे संसारका नाश नहीं 
होता | कारण कि शुभराग भी आश्रव तत्त्व है--बंधका कारण है। 
पद्मनन्दि पंचविंशतिका में आता है कि निश्चय-रत्तत्रयका 
साधन शरीर है, ओर शरीर आहारसे निभता है, तथा आहार श्रावक 
देते हैं, इसलिये उपचारसे ऐसा कथन करते हैं कि श्रावकों ने मोक्ष- 
मार्ग दिया। श्रावकको आहार देने का भाव हुआ कि--मुनि जो शुद्ध 
आत्माकी साधना कर रहे हैं उन्हें में कब आहार दान दूँ! धन्य 
भाग्य ! हमारे आँगनमें कल्प वृक्ष आया |--इसप्रकार भक्तिसे कहता 
है, किन्तु वह समझता है कि आहार रत्नत्रय का साधन नहीं है, किन्तु 
व्यवहार से साधन कदलाता है | मक्तिरूप भाषा ओर राग होता अवश्य 
है, किन्तु ज्ञानी उसके कर्ता नहीं हैं उस समय भी ज्ञानीको ऐसा भान होता 
है । व्यवहार करना पड़ता हैं--ऐसा नहीं है, किन्तु बह आजाता है। 
भरत चक्रवर्ती ज्ञायिक सस्यग्दृष्टि थे, किन्तु भगवान के निर्षाण के 
श्र 
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क्रिया हो वह सोक्षमार्गकी क्रिया है। बंधमार्ग है वह मोक्षमार्ग नहीं 
है किन्तु उसमें मोक्षमागका उपचार करता वह व्यवद्ार है। इसलिये 
किसी को निश्चय ओर किसी को व्यवहार मानना वह तो श्रमणा 
है | निश्चय-व्यवहारका स्वरूप यथार्थ समभना चाहिये | 
लोग सुबर्णका मूल्य देते हैं, किन्तु उसमें मिले हुए ताँबे का 
मूल्य नहीं देते; उसीप्रकार आत्माकी रुचिपूबंक जितना बीतराग 
शुद्धभाव हुआ है उसका मूल्य ज्ञानी देते हैं, किन्तु जो ब्रतादिका 
शुभराग होता है उसका मूल्य नहीं देते । झुभराग तो ताँबे जैसा है, 
वह सुबर्ण नहीं है| सुबर्ण वो चेतन्यकी जो रागरहित अवस्था हुई हे 
वह है । भगवानके मार्गमें तो झुद्ध धर्मक्रियाका मूल्य है। राग मोच्ष-, 
सागकी क्रिया नहीं है वह तो तांवे जैसा है । 
निंवोली कहीं नीलमणि नहीं है। वालक निवोलीको नीलमणि 
माने तो वद कहीं नीलमणि नहीं हो सकती; उसका कोई मूल्य - नहीं 
देगा। उसीप्रकार आत्मामें जो राग पर्याय होती है वह निवोली 
जैसी है; अज्ञानी उसे मोक्षमागरूप नीलमणि मानें, किन्तु वह मोक्ष- 
मार्ग नहीं है | ज्ञानी उसका मूल्य नहीं देते | इसलिये व्यवह्यर मोक्ष- 
मार्ग वह बंधमार्ग है | 
[ वीर सं० २४७६, प्र. वैशाख कृष्णा १४ रविवार ता० १२-४-५३ ] 
मोक्षमार्ग दो नहीं किन्तु एक ही है ।--यह वात चलरही है। 
आत्माके श्रद्धा-ज्ञान-रमणता वह निश्चय मोक्षमार्ग है, उसमें धीच 
में शुभभाव निमित्त है, उसे व्यवहारसे मोत्षमार्ग कहा है, किन्तु बह 
वास्तवमें मोक्षमार्ग नहीं है । 
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प्रवृत्ति नयरूप नहीं है, अभिप्रायातुसार प्ररूपणासे प्रवुत्तिमे 
दोनों नय बनते हैं । 


प्रश्न--भ्रद्धान तो निश्चयका रखते हैं ओर प्रवृत्ति व्यवहार- 
रूप रखते हैं |--इसप्रकार हम दोनों नयों को अंगीकार करते हैं। 


उत्तर--ऐसा भी नहीं होता; क्योंकि निश्चयका निश्चयरूप तथा 
व्यवद्ारका व्यवहाररूप श्रद्धान करना योग्य है । इसलिये निश्चयकी 
श्रद्धा रखना और व्यवहारकी प्रवृत्ति २७न्ा-इसप्रकार अज्ञानी दो 
नयोंका ग्रहण करना कहता है; वह बात मिथ्या है। आत्माकी शुद्ध 
प्रतीति, उसका बेदुन और लीनता वह एक ही मोक्षुपंथ है। ब्तादि 
के शुभभावको मोक्षमार्ग मानना वह मिथ्यात्व है। अज्ञानी कहता 
है कि-हम एक की श्रद्धा करते हैं और दूसरे की भ्रवृत्ति करते हैं; तो 
वह बात भी मिथ्या है; क्योंकि श्रद्धा तो दोनों नयोंकी करना चाहिये । 
दोनों नय हैं ऐसा जानना चाहिये, किन्तु आद्रणीय तो एक निश्चय 
नय ही है। 

आत्मामें वीतरागभाव परिणति होती है वह स्वाश्रयरूप निश्चय 
है ओर रागादिकी पर्याय है वह पराश्रयरूप व्यवहार है। निश्चयकी 
निश्चयरूप ओर व्यवहारकी व्यवहाररूप श्रद्धा करता वह दोनोंका 
प्रदण है; किन्तु एक नयकों माने ओर दूसरे को न माने तो वह 
एकान्त सिथ्यादृष्टि है; तया व्यवहारसे निश्चयमें कुछ काम होता :है- 
ऐसा माने वह भी मिश्याहष्टि है) 


अब कहते हैं कि-प्रवृत्तिमें नयका प्रयोजन ही नहीं है; क्योंकि 


प्रवृत्ति तो द्रव्यकी परिणति है। वहां जिस द्रव्यकी परिणति हो, उसे 


सातवाँ अध्याय ३६५ 


उसीकी प्ररूपित करना वह निश्चयनय है और उसीको अन्य द्रव्यकी 
प्ररूपित करना वह व्यवहारनय हे ।--इसप्रकार अभिप्रायानुसार 
प्ररूपणासे उस प्रवृत्तिमें दोनों नय बनते हैं; किन्तु कहीं प्रवृत्ति नय- 
रूप नहीं है। जड़की ओर रागकी परिणतिकों जानना वह :व्यवहार 
नय है । पींछी आदि की क्रिया होती है वह जड़की परिणति है; उसे 
आत्मा करता है--ऐसा कहना वह व्यवहार है। किन्तु आत्मा उसे 
नहीं कर सकता । मुनि निर्दोष आहार लेते हैं ओर सदोष आहारका 
त्याग करते हैं--ऐसा कहना वह्‌॒ व्यवहार है; किन्तु व्यवद्रसे 
आत्मा निर्दोष आहारको ग्रहण करता है ओर सदोष आहारको छोड़ता 
है--ऐसा नहीं दे | आत्मा कर्मोका वंध करता है ओर छोड़ता है-- 
ऐसा कहना वह व्यवहारका कथन है; किन्तु वास्तवर्म तो वह जड़की 
पर्याय है, आत्माकी नहीं है। आत्मा उप्ते नहीं कर सकता; तथापि 
ऐसा मानना कि आत्मा जड़की अ्रवृत्ति कर सकता है वह एकान्त 
मिथ्यात्व है | ह 
चलने, बोलने, खाने आदि की परिण॒ति तो जड़की द, आंत्मा 
की नहीं है । उस प्रवृत्तिमें नयका प्रयोजन नहीं है, किन्तु उसे आत्मा 
की प्रवृत्ति कहना बह व्यवह्रनय है ओर जड़की कहना वह निश्चय 
नय है। प्रवृत्ति करना व्यवहारनय नहीं है। जो एक द्रव्यकी क्रिया 
को दूसरे द्रव्यकी क्रियामें मिलता है, उसे भिन्न-भिन्न द्वव्योंकी भी 
श्रद्धा नहीं है | अज्ञानीको इस बातकी खबर नदीं है इसलिये यह 
बात सुनने पर उसे ऐसा लगता है कि--हम सोधे मार्ग पर चले जा- 
रहे थे, उसमें तुम ऐसा कहकर कि--एकद्रज्य दूसरे द्वव्यका ऋुछ 
नहीं कर सकता”, अड्चन ढाल दी है। अज्ञानी मानता दै कि जड़को 
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प्रवृत्ति आध्मासे द्ोती है, वद्द एकान्त मिथ्यादृष्टि है । 

पुद्गल की परिणति उसके अपने कारण होती है, ऐसा जानना 
बह निश्चयनय है ओर आत्माने उसे किया--ऐसा कहना वह व्यव- 
हारनयका कथन है। इसप्रकार अभिप्रायानुसार प्ररूपणामं दो नय 
बनते हैं, किन्तु कहीं प्रवृत्ति नयरूप नहीं है । 


/निश्चयनया श्रित सुनिवर, प्राप्ति करें निर्वाणकी |! 


--ऐसा श्री समयसारमें कहा है । वहाँ तो आत्माकी शुद्ध परि- 
णुतिको अभेद्‌ करके कहा है, किन्तु यहाँ तो ऐसा कहना है कि-- 
भिन्न-भिन्न द्रव्योंकी परिणति भिन्न-भिन्न हे, तथापि एक की परिणति 
को दूसरे की परिणति कहना वह व्यवह्यारनय है| परकी परिंण॒ति 
को आत्मा नहीं रखता; किन्तु आत्मा परंकी परिणति रखता है-- 
ऐसा कद्दना वह व्यवहारनय है | इसलिये जैसा है बेसा समभना 
चाहिये । कथन करना वह व्यवहारनय है, किन्तु प्रबत्ति व्यवहारनय 
नहीं है ।--इस बातको यहाँ सिद्ध करते हैं। आत्मा जड़की प्रदृत्तिमे 
वर्तता है--ऐसा कथन चरणातुयोगमें आता है वह व्यवद्यारनयका 
कथन है, किन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है। 

कथनकी पद्धति ऐसी होती है कि--जड़की परिणतिसे आत्मा 
की परिणति सुधरती है; क्योंकि किसी के ऐसी प्रबूत्तिमें आत्माकी 
परिणति मंद्कषायरूप होती है; इसलिये निमित्तका कथन है कि 
आत्मा वह प्रवृत्ति करता है। निश्चयसे बाह्य प्रवृत्ति तो जड़ की दे 
और रागकी परिणति आत्माकी है; इसलिये कथनमें दो नय द्वोते हैं 
किन्तु प्रवृत्ति में नय नहीं हें । 
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उत्तरः-- शुद्ध आत्मा का अनुभव वह सच्चा मोक्षमा्ग है; इस- 
लिये उसे निश्चय कहा है। किन्तु सिद्ध समान वर्तमान अनुभव 
करना वह निश्चय नहीं है। मात्र ज्ञायक चिदानन्द शुद्ध सामान्य है; 
उसकी प्रतीति, ज्ञान और रमणता ही मोक्षमाग है; यह निश्चय बरा- 
बर है। वीतरागी अंश हुआ वह शुद्ध है ओर उसीको सख्वमें अभेद्‌ 
अपेक्षा निश्वय कहा है। उस समय अवतंमान राग को मोक्षमा्गे 
कहना वह व्यवहार है। उसे मोक्षमार्ग कहा इसलिये कहीं अशुद्धता 
शुद्धता नहीं बन जाती । वह तो बंधमागं ही है, किन्तु व्यवद्यार से 
उसे माक्षमाग कहा है। 
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आत्मा ज्ञानानन्द शुद्ध है; उसका अमुभव वह सच्चा सोक्षमाग 
है; किन्तु ववमान सिद्धसमान शुद्ध हँ--ऐसा अनुभव करना चह 
निश्चय नहीं है। इसलिये वतमान पर्यायमें सिद्धसमान शुद्ध आत्मा 
का अनुभव तू मानता है तदतुसार नहीं है। शुद्ध आत्मा किसे 
कहना ?--यह्‌ बात अब कहते हैं। स्वभावसे अभिन्न और परभावों 
से भिन्‍न ऐसा शुद्ध शब्दका अथ हैं| आत्मा अपने गुणु-पर्यायसे 
अभिन्‍न और शरीर, कर्मादि परद्रव्यों तथा उनके भावोंसे भिन्न है,- 
उसका नाम शुद्ध है; किन्तु संसारी आत्मा को शुद्ध सिद्ध समान सानना 
--ऐसा शुद्ध शब्दका अर्थ नहीं है | शरीरादि को क्रिया तो मोक्षमार्ग 
नहीं है; किन्तु दया, दान, भक्ति, ब्रतादिके परिणाम भी मोक्षमार्ग 
नहीं हैं, वह तो बंवमार्ग दे। निश्चयसे तो शुद्ध आत्माकी श्रद्धा, 
ज्ञान और रमणवा होना वह मोक्षमाग है । संसारीको सिद्ध मानते 
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का नाम शुद्ध आत्माका अनुभव नहीं है ओर वह निश्चय भी 
नहीं है । 
ब्रतादि मोक्षमार्ग नहीं है, तथापि निमित्तादि की अपेक्षा 
उसे मोक्षमार्ग कदना वह व्यवहार है। 
पुनश्च, त्रत, तपादि कोई मोक्षमाग नहीं है; किन्तु निमित्तादि 
की अपेक्षा उपचारसे उसे सोक्षसार्ग कहते हैं; इसलिये उसे व्यवद्ार 
कहा है। इसप्रकार भूताथ-अमूताथ मोक्षमार्गपने द्वारा उसे निश्चय- 
व्यवहारनय कहा हे ऐसा हो मानना चाहिये; किन्तु दे।नों सच्चे और 
दोनों उपादेव हैं--ऐसा नहीं मानना चाहिये। आत्मामें शुद्ध श्रद्धा, 
ज्ञान ओर रमणतारूप निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है, उससमय 
त्रत-तपादिके शुभपरिणाम होते हैं वह वास्तबमें तो बंधमार्ग है, किठु 
वह निश्चय मं।क्षमार्गरम निमित्त है; इसलिये उसे मोक्षमार्ग कहना 
बह व्यवहार है । सिद्धका नहीं किन्तु शुद्धका अनुभव बहू निश्चय 
ओर ब्रव, तपादि बंधमार्गक्ी मोक्षमागंका उपचार करना वह व्यव- 
हार है ।--ऐसला निश्च य-ठ्यवहारका स्वरूप है। जिसप्रकार मिट्टी के 
घड़े को घो का घड़ा कहना व्यवहार है; अर्थात्‌ जो नहीं है उसे है-- 
ऐसा कहना बह व्यवहार है; उसीप्रकार जो राग है बह वास्तवर्मे चंध 
मार्ग है, मोक्षमार्ग नहीं है किन्तु मोक्षमार्गमें निमिच है; इसलिये 
मोक्षमार्ग कहना वद व्यवहार है । ः 
आत्मामें केवलज्ञान, केजलद्शन, अनंत आनन्द). अनंतवीर्य 
आदि अनंत शक्तियाँ भरी पड़ी हैं। उनमें से पूर्ण ज्ञानान्वृदशा 
प्रगठ होती है । शक्ति भरो पड़ो है, उस्तीमें से व्यक्तहप अवस्था होती 
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है। जो शक्ति भरी है उसे भजो। पर्योयको नहीं, रागकी नहीं, निमित्त 
को नहीं किन्तु आत्मा शक्तिरूप है उसे सजना ( भक्ति करना ) 
वह मोक्षमागे है। श्रीमद्‌ राजचद्धजी ने एक ब्राह्मण का 
इृष्टान्त दिया हैः--एक ब्राह्मण ने निर्णय किया कि मुमे 
शक्तिवान की पूजा करना है | इसलिये विचार करने बेठा कि अधिक 
शक्ति किसमें है। चूदा कपड़े काटता है इसलिये उसमें शक्ति अधिक 
है; बिल्ली चूहे को मार डालती है इसलिये उसकी शक्ति और भी. 
अधिक होगई; विल्लीको कुत्ता मार डालता है, इसलिये कुत्तेकी शक्ति 
बढ़ गई, कुत्तेको मेरी स्त्री लकड़ी मारकर निकाल देती है इसलिये 
मेरी स्त्रीकी शक्ति अधिक है, और अपनी स्त्रीकी अपेक्षा मेरी शक्ति 
अधिक है यानी वास्तवमें मेरी ही शक्ति सबसे अधिक है; इसलिये 
उसकी पूजा करता चाहिये । उसीग्रकार शरीर, वाणी, मन आदि में 
आत्माकी शक्ति नहीं है, क्योंकि वे तो पर हैं; और आत्माकी पर्याय 
में जो पुस्य-पापके भाव होते हैं उनमें केवलज्ञान प्रगट करने की 
शक्ति नहीं है; और वर्तमान अपूर्सा पर्याय है उसमें पूण होने की 
शक्ति नहीं है; किन्तु आत्मा त्रिकाल : धुव अनंतशक्तिसे भरपूर हे; 
उसकी प्रतीति, ज्ञान ओर लीनता करे तो उससे से केबलज्ञान म्रगट 
हो सकता है| उसकी मान्यता, ज्ञान ओर रमण॒ता वह निश्चय है। 
उससमय व्यवहाररत्लत्रयके परिणाम निमित्त हैं, उन्हें मोक्षमार्ग 
कहना वह व्यवहार हे । 
कारण-कार्य में निश्चय-व्यवहार 
अव कारण-कार्येमें निश्चय-व्यवद्वार कहते हैं | आत्मा द्रव्य है 
वह निश्चय कारण है; उसमें से मोक्ष प्रगट होता है इसलिये निश्चय 


हि 


श्द्र्‌ क्षुमाग प्रकाशक की किरणों 


से 
कारण तो द्रव्य है ओर मोक्ष वह काय है। इसप्रकार निश्चयकारण- 
काय है। सोक्षका यथाथ कारण तो द्रव्य है, और जो मोज्षमागकी 
पर्याय है उसे सोक्ष का कारण कहना वह व्यवहार है। 
उसे व्यवहार कारण क्‍यों कहा ? सोक्षमाग का अभाव चह 
सोज्ञका कारण है, ओर द्रव्य वह भावरूप कारण है। अब, 
अभावरूप कारणको भावरूपका कारण कहना वह व्यवहार है 
ओर आत्मा शुद्ध चिदानन्द्‌ त्रिकाल ध्रव है; उसे मोक्षका कारण 
कहना बह निश्चय हे | 


आत्मा बस्तु केसी है उसका प्रथम ख्याल करना चाहिये। म्ग 
की नाभिमें कस्तूरी भरी है, किन्तु उसकी उसे ख़बर नहीं है--उसका 
विश्वास उसे नहीं आता | उसीग्रकार आत्मामें अनंत शक्ति भरी है, 
उसका विश्वास अज्ञानीको नहीं आता । 'सवेज्ञ परमात्मा ने ऐसा 
देखा है कि तेरे आत्मामें अनंत शक्ति भरी है; उस शक्तिमें से मोक्षकी 
पर्योय होती है, इसलिये मोक्षका निश्चय कारण तो द्रव्य स्वभाव है 
आर आत्माको रुचि, ज्ञान, रमणतारूप सोक्षमागकों मोक्षका कारण 
कहना वह व्यवहार है | मोक्षका यथार्थ कारण मोक्षमार्ग नहीं किन्तु 
द्रव्य स्वभाव है--ऐसा निश्चय-उयवहारका स्वरूप सर्वत्र सममना 
चाहिये । 


अज्ञानी तो शरीरादिकी क्रिया तथा शुभभावको मोक्षमाग 
सानता है, किन्तु वह मोक्षमार्ग नहीं है। आहार न लिया और शरीर 
सुख गया, वह मोक्षकी या बंधकी क्रिया नहीं है, किन्तु जड़की क्रिया 
है। आत्मा रागकी क्रिया होती है बह वंधमार्ग है, और रागरदित 
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चस्तु का निरूपण नहीं करता, किन्तु जैसा वस्तु स्वरूप हो उससे मिन्न 
कहता है । इसलिये व्यवहार उपादेय नहीं है। अज्ञानी व्यवहार को 
अंगीकार करने योग्य मानता है, इसलिये वह मूढ़ है । 


व्यवहारनय अन्यथा कहता है अ्थोत बंध मार्ग को मोक्षमाग 
कहता है। वास्तव में जो मोक्षमार्ग नहीं है उसे मोक्षमाग कहता है 
वह व्यवहारनय है । और निश्चयनय तो जैसा स्वरूप है बेसा कहता 
हैं;। भगवान ने मुम्के तार दिया--यह सारा कथन व्यवद्ारनय का हे, 
किन्तु वस्तु स्वरूप ऐसा नहीं है। इसलिये व्यवहरनय को उपादेय 
मानना वह मिथ्यात्व है। एक निश्चयनय ही उपादेय है--ऐसा ज्ञानी 
मानते हैं। 
[ वीर सं० २४७६ प्र० वैश्ाख कृष्णा ११ शुक्रवार १०-४-५३ ] 
अज्ञानी व्यवहार-निश्वय दोनों के स्वरूप को नहीं जानता इस- 
लिये दोनों को उप|देय मानता है। आत्मा की शुद्ध पर्याय आत्मा 
के अवलम्बन से होती है वह मोक्षमाग है; किन्तु ब्रत-तपादि मोक्ष 
माग रहीं है; मोक्षमार्ग में वे निमित्त-मात्र हैं ।--यह बात पहले 
आ चुकी है। 
श्री समयसार में कहा है कि व्यवह्यर अभूतार्थ है अर्थात्‌ व्यव- 
हार-राग-निमित्त है ही नहीं, ऐसा नहीं है; किन्तु व्यवहार सच्चे 
स्वरूप का कथन नहीं करता इसलिये अभूताथे है। ब्रत, नियमादि 
मोक्षमाग नहीं हैं, तथापि व्यवहार उन्हें सोक्षमाग कहता है। आत्मा 
क्या है राग क्या है ? निमित्त क्या है ?--उनका अंतर में यथाथे - 
ज्ञान न करे तब तक मोक्षमाग नहीं हो सकता। 
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यह बात तो भिथ्या हुईं। उसे निश्चय की भी खबर नहीं है। सात्र 
शास्त्र के शब्दों को पकड़ लिया है किन्तु भाव को नहीं समझता, इस 
लिये वह निश्वयाभासी है। ओर त्तादि की प्रवृत्ति को अज्ञानी 
व्यवहार मानता है, किन्तु वह व्यवहार नहीं है; क्योंकि किसी द्रव्य 
भाव का नाम निश्चय और किसी का ,व्यवह्र--ऐसा नहीं है; किस्तु 
एक ही द्रव्य के भाव का उसी स्वरूप से निरूपण करना वह निश्चय- 
नय है तथा उस द्रव्य के भाव को उपचार से अन्‍य द्रव्य के भाव स्व- 
रूप निरूपण करना वह व्यवहारतय है। अज्ञानी निश्चय-व्यंवहार 
दो द्रव्यों में कहता है, किन्तु वह बात. यथार्थ नहीं है। दृष्टान्त कहते 
हैं कि--जिसप्रकार मिट्टी के घड़े का मिट्टी के घड़े रूप निरूपण करें 
वह निश्चय है, तथा घी के संयोग के उपचार से उसे घी का घड़ा 
कहें वह व्यवहार है । इसीपग्रकार अन्यत्र भी सममना चाहिये। 


किसी को निश्चय मानना ओर किसी को व्यवहार मानना वह 
अमणा है पर्याय में सिद्ध समान शुद्ध मानता है तो फिर अतादि का 
साधन फिसलिये करता है ? सिद्ध के ब्तादि का साधन नहीं होता, 
इसलिये निश्चय मानने में तेरी भूल है। तथा ब्रतादि के साधन द्वार 
सिद्ध होना चाहता है तो वतमान में सिद्ध समान शुद्ध आत्मा का 
अनुभव मिथ्या हुआ ।--इसप्रकार दोनों नयों का पररपर विरोध है; 
इसलिये दोनों नयों की उपादेयता संभवित नहीं है ) 

प्रश्त-- श्री समयसारादि शास्त्रों में शुद्ध आत्मा के अनुभव 


को निश्चय कहा है, तथा त्रत, तप, संयमादि को व्यवहार कहा है 
ओर हम भी ऐसा ही मानते हैं। 
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आत्मा के द्वव्य-गुण में तो विकार नहीं है, ओर पर्याय सें 
विकार है, तो वह कहाँ से आया (--तो अज्ञानी कहते हैं कि कर्मों 
के कारण आया है। अगर जहाँ व्यवहारनय का कथन हो वहाँ वेसा 
ही सत्य मानले तो वह नयों को नहीं समझता | कर्सों की अवस्था 
पुदूगल की है,--ऐसा कहा वह निश्चय है, और उससे आत्मा 
में विकार हुआ--ऐसा कहना बह व्यवहार है |--इसप्रकार दोनों 
नयों को जानना यथाथ है, किन्तु दोनों को आदरणीय मानना वह 
अमणा है। 


निश्चय को उपादेय और व्यवहार को हेय मानना वह 


दोनों नयों का भ्रद्धान है | 

प्रश्तः-- त्तो फिर क्‍या करें ? 

उत्तरः-- निश्चयनय द्वारा जो निरूपण किया हो, छसे तो 
सत्वार्थ मानकर उसका श्रद्धान करना चाहिये, तथा व्यवह्रनय द्वारा 
जो निरूपण किया हो उसे असत्याथे मानकर उसका श्रद्धान छोड़ना 
चाहिये। आत्मा खा सकता है, आत्मा कम बंध करता है, आत्मा 
शरीर को चला सकता है--आदि प्रकार की श्रद्धा को छोड़ों ! पहले 
दोनों नयों का श्रद्धान अं करने को कहा था; कहने का तात्वय यह 
था कि दोनों नय है उन्हें जानना चाहिये; और यहाँ, निश्चय को 
उपादेय तथा व्यवहार को देय मानना वह दोनों नयोंका श्रद्धान है-- 
ऐसा सममना; किन्तु निश्वय और व्यवहार--दोनों चय आदरणीय 
हैं -ऐसा नहीं है। दोनों नय समकछ्त हैं, समान ऋार्यकारी हैं ऐसा 
नहीं है । 
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श्री समयसार कलश १७३ में भी यही कहा है किः-- 
सर्वत्राध्यवसानमेब मखिल त्याब्यं यदुक्त' जिने 
स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलोउ्प्यन्याश्रयरत्याजितः । 
सम्यज्गञनिश्चयमेकसेव तद्मी निष्कम्पसाक्रस्य कि 
शुद्धज्ञानघने महिम्नि न निजे बध्नन्ति सन्‍्तो धृतिम्‌ ॥ 
“जिनसे समस्त हिंसादि तथा अद्द्सादि में अध्यवसाय है वे 
सब छोड़ना-ऐसा श्री जिनदेव ने कद्ा है; इसलिये में ऐसा मानता 
हूँ कि जो पराश्चित व्यवहार है वह सभी छुड़ाया है। तो सत्पुरुष एक 
निश्चय को ही भलीभाँति निश्चलता पूबेक अंगीकार करके, शुद्ध- 
ज्ञानधनरूप अपनी महिसा में स्थिति क्‍यों नहीं करते ? 
मैंने पर जीव की रक्षा की, भाषारि की क्रिया मैंने की, चोरी, 
स्त्री-धनादिक का ग्रहण॒ध्यागरूप क्रिया जड़की परिणति है उसे आत्मा 
करता हे,--ऐसे अध्यवसान को छोड़ना चाहिये । पुनश्च, में ने पथ्की 
दया पाली, सत्य बोला, त्रह्मचय का पालन किया--यह सब अध्य- 
वसान छोड़ने योग्य हैं; क्योंकि यह सब जड़की परिणति है, आत्मा 
की नहीं है । आत्मा परिग्रहादि को नहीं छोड़ सकता। मेरे आत्मासे 
पर की हिंसा हुई, सैंने पर की दया का पालन किया आदि मानना 
वह सिश्यात्व है--पर में एकत्व बुद्धि है। निमित्त की परिणति परसे 
हुई है, उसके बदले ऐसा मानना कि मुझसे हुई है--यह सब अध्यव- 
सान मिथ्यात्व हैं इसलिये छोड़ने योग्य हैं । 
शुभाशुभ राग ओर निमित्त के साथ की एकत्वबुद्धि छोड़ना 
चाहिये-ऐसा जिनेन्द्र भगवान की 3 ध्वनि में आया है। आत्माकी 
पर द्रव्य में अर्थात्‌ किसी भी पर आत्मा में या पुदूगल में एकच्च बुद्धि 


खाववाँ अध्याय ३६६ 


नहीं करना चादिये--ऐसा भगवान ने कहा है। इसलिये में ऐसा 
मानता हूँ कि जो पराश्नित व्यवहार है वह सारा छुड़ाया है। इसका 
अथ यह है कि--जो व्यवहार की रुचि है वही मिथ्यात्व है। इस- 
लिये सत्पुर्ष को एक निश्चय नय को ही आदरणीय मानना 
चाहिये । 


[ वीर सं० ६४७६ प्र० बेशाख शुक्ला १ मंगलवार ता० १४-४-५३ | 


देखो, इस श्लोक का अर्थ समयसार नाढक में कहा है । 


असंख्यात लोक परवान जे मिथ्यात्त भाव, 
'तेई विवहरभाव केवली-उकत है | 
जिन्हको मिथ्यात गयो सम्यक्‌ दरस जायो, 
से नियत-लीन विवह्यरसों मुकत हे ॥ 
निरबविकल्प निरुपाधि आतमसमाधि, 
साधि जे सुगुन मोखपंथकों ढुकत हैं । 
तेई जीव परम दसामें थिररूप हे के, 
घरममें धुके न करमसों रुकत हैं ॥ 
असंख्यात लोक प्रमाण जो मिथ्यात्व भाव है, वह सब व्य- 
चहारभाव है। जो उसे आदरणीय मानता है उसे केवली भगवान ने 
मिथ्यादृष्टि कह्य है| यहाँ तो व्यवह्रभाव को ही मिथ्यात्त्व कहा है। 
अस्थिरता का भाव गोण है| अर्थात्‌ व्यवहार में द्वित बुद्धि; ज्यवहार 
का आग्रह;:--व्यवह्यर की रुचि है वह मिथ्यात्व है। पर की जो-जो 
पर्यायें द्वोती हैं वह मेरे कारण हुई हैं--ऐसी मान्यता को भी मिथ्या- 
त्व कहा है। जहाँ व्यवहारभाव वहाँ मिव्यात्व भाव और जहाँ मि- 
७ 


३७० मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


श्यात्व भाव वहाँ व्यवहारभाव--ऐसा कहा है| ज्ञानी के व्यवहार 
भाव नहीं है । देखो तो सही, यहाँ कड़क बात (नग्न सत्य) कही है। 
प्रन्थकार ने व्यवहार भाव को मिथ्यात्व कहा है, वह एकत्व बुद्धि का 
व्यवहार है। ज्ञानी के एकत्व वुद्धि का व्यवहार नहीं होता | इसलिये 
व्यवहार में एकत्वबुद्धि मानना ही मिथ्यात्व है। व्यवहार से आत्म 
हित में लाभ है ऐसी मान्यता रूप एकत्व बुद्धि को जिनेश्वर भगवान 
ने छुड़ाया है । ़ 

आगे आठवें अधिकारमें आता है कि--भगवान ने मोक्षमाग 
का उपदेश दिया है और हम भी उपदेश देते है,--बह तो निमित्तका 
कथन है, किन्तु तदनुसार मानना नहीं चादिये । बह मान्यता छोड़ने 
जैसी है। आत्मा शुद्ध ज्ञानघन है, उसकी महिमा होने पर रागकी 
मद्दिमा नहीं रहती । यहाँ व्यवह्यारका तो त्याग कराया है, इसलिये 
निश्चयको अंगीकार करके निजमहिमारूप प्रवर्तन करना योग्य है। 
मोक्षपाहुड़की ३१ वीं गाथामें कहा है किः--- 

जो आत्मार्थमें जागृत हैं वे व्यवहारमें सोते हैं । 
जो छुत्तो ववहारे सो जोई जग्गए सकब्जस्मि; 
जो जग्गदि वबहारे सो सुत्तो अप्पणो कब्जे॥ 

अर्थ--जो व्यवहारमें सोता है वह योगी अपने कार्यमें जागता 
है, तथा जो व्यवहारमें जागता है वह अपने कायमें सोता है; इस- 
लिये व्यवहरनयका श्रद्धान छोड़कर निश्चयनयका श्रद्धान करने 
योग्य है। न्‍ 

संस्थाक्री स्थापना करो, जगह-जगह प्रचार करो, शरीरादिकी 
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आत्मा में राग की उत्पत्ति न होना वह सच्ची अहिसा दे। 
आत्मा में राग की उत्पत्ति न होना बह यथाय अहिंसा है, ओर 
राग की मंदता को अहिंसा कहता बह कथन सात्र है। पंच महाप्रत 
में पहला अहिंसा महात्र॒त दै वह कथनसात्र का है। वे सबराण के 
परिणाम हैं! निश्चय से तो वह दिसा है तंथापि उसे अहिंसा कहना 
बह उपचार सात है। | 
राग रहित दशा को निश्चय मदत्त कहते हैँ। मंद रागादि प- 
रिणाम कथनमात्र महांत्रत है। जज्ञानी तो जड़ की क्रिया में महात्रत 
मानता है और सममभे बिना दीक्षा ले लेता है, उससे अनन्त संसारकी 
वृद्धि होती है। इसलिये दोनों नयों के व्याख्यानों को समान सत्ता 
जानकर “इसमप्रकार भी है तथा इसप्रकार भी है,”--ऐसे प्रमरूप प्रब- 
इन करने के लिये वोनों चय महस करने को नहीं कहा है। 
व्यवहारनय परमाथ को समझाने के लिये है। 
प्रश्न/--यदिं व्यवहार तय असत्यार्थ ह हैतो जिनमारे में उसका 
उपदेश किसलिये दिया ? एके निश्चयनयका ही निरूपण करना था। 
उत्तरः-- ऐसा द्दी तके श्री समयसार (गाया ८] में किया कै 
वहाँ यद उत्तर दिया है क्रि--जैंसे किसी अनायें को ड्सी की भाषा 
बना नहीं सममाया जा सेठ, उसीप्रकार व्यवद्वारके बिना परमार 
क्य है। का 
धर हे कल सच्चा है। वीतरागी घर्म पर्याय सा धर्म है। 
द्रेखकर चलना) ग्ेंदु भाषा बोलना, वेंई रा 3 नहीं है। 
रा में कथन आता है कि मुनि को ईयों समिति के अनुसार देखकर 
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चलना चाहिये इत्यादि | तो बैसा उपदेश क्‍यों किया ? उसके समा- 
धान में उत्तर देते हैं किः-ब्यवहारके बिना परमार्थकों नहीं समझाया 
जा सकता। 

“स्वस्ति” शब्द्‌ का अर्थ अनाये नहीं समझ सकता, किन्तु 
“स्वस्ति” का अर्थ उसकी भाषा में सममायें कि- “तेरा अविनाशी 
कल्याण हो;” तो बहू जीव समम सकता है ।-- ऐसा व्यवहार का 
उपदेश है । स्लेच्छ भाषा में सममाना चादिये, किन्तु ब्राह्मण को स्‍्ले- 
चछ नहीं बनना चाहिये। उसीग्रकार व्यवह्वार से सममाया जाता है 
किन्तु उसे निश्चय नहीं मानना चाहिये। आत्मा में दशेन, ज्ञान, 
चारित्र--ऐसे भेद डालकर समभाते हैं किन्तु वे कथनमात्र हैं।आत्मा 
में वास्तव में ऐसे भेद नहीं हैं; वह तो अभेद है। अज्ञानी के मन में 
व्यवहार रस रहा है, इसलिये व्यवहार की भाषा से आत्मा का र्घ- 
रूप कहता है; किन्तु वह वस्तु का स्वरूप नहीं है। 


पुनश्च, व्यवहार अंगीकार कराने के लिये उसका कथन नहीं 
करते; व्यवद्ार के बिना परमार्थ का उपदेश अशक्य है; इसलिये 
व्यवद्दार का उपदेश है । और उसी सूत्र की व्याख्या में ऐसा कहा है 
कि--इसप्रकार निम्चय को अंगीकार कराने के लिये व्यवहार द्वारा 
उपदेश देते हैं। पंच महात्त, अद्धाईस मूलगुण आदि व्यवह्ारनय 
का विषय हे, किन्तु बह अंगीकार करने योग्य नहीं है। तो भी मुनि 
दशा में ऐसे शुभभाव आते ही हैं, लाना नहीं पड़ते । 


प्रश्नः-- व्यवद्यर के बिना निश्चय का उपदेश नहीं दो सकता, 
ता व्यवहारनय को क्यों अंगीकार न करें ? 
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उत्तरः-- यहाँ दूसरे प्रकार से कथन है। समयसार में आत्मा 
वस्तु को अम्ेद रूप परसार्थ कहा है ओर उसके पर्यायादि भेदों को 
व्यवहार कहा हैं। एकरूप असेद आत्मा की दृष्टि कराने के लिये 
अपनी पर्याय के भेदों को गोण करके व्यवहार कह्दा है। यहाँ मोक्ष- 
साग प्रकाशक में परद्वव्य से भिन्न और स्व भावों से अभिन्न वस्तु 
कह्दी है । यहाँ अपनी पर्याय अपने में जी है; वस्तु अपने गुण-पयोगों 
से अभिन्न है ऐसा यहाँ कह्दा है । 

यहाँ स्तर के द्रव्य-गुण-पर्याय को निश्चय कहा है ओर शरीर, 
कर्म, निमित्तादि को व्यवहार कहा है। वस्तु है वह पर द्रव्य से भिन्न 
है और अपने भावों से अभिन्न है। अपने द्र॒व्य-गुण-पर्याय अपने 
कारण स्वयं सिद्ध हैं; विकारी या अविकारी पर्याय स्वसे है-पर से 
नहीं है । यहाँ विकारी पर्याय सहित द्रव्य को निश्चय कहते हैं. और 
जड़ की पर्याय को जड़ द्रव्य का निश्चय स्वरूप कहते हैं| 


व्यवहारनय से कथन के तीन प्रकार । 


श्री समयसार की १४ वीं गाथामें व्यंजन पर्याय तथा अथपर्या- 
य को भी व्यवहार कहा है | उसे यहाँ अभिन्‍न वस्तु में लिया है |--- 
ऐसी अपेक्षा समझना चाहिये । जो आत्मा को न पहिचानता हो उस 
से ऐसे ही कहते रहें तो वह नहीं समभेगा। इसलिये उसे सममाने 
के लिये व्यवहार नय से [१] शरीरादि पर्याय की सापेक्षता से चत्त- 
लाते हैं। यह एकेन्द्रिय जीव, यह मनुष्य जीव--ऐसा कहते हैं। पंचे- 
न्द्रिय जीव के द्स प्राण हैं--इसप्रकार शरीरादि परद्रव्य की अपेक्षा 
करके नर, नारकी, एथ्वीकायादि जीब के भेद किये हैं । जड़ की 
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अपेक्षा लेकर जीव की पहिचान कराने के लिये शरीर को जीव कह 
देते हैं । जो जीव आत्मा के अमेद स्वरूप को नहीं समभता, निमित्त 
के सम्बन्ध से रहित, इन्द्रिय आदि दस प्राणों के सम्बन्ध से रहित; 
आत्मा का यथार्थ निश्चय जिसने नहीं किया है, उसे शरीरादि सद्दित 
जीव की पहिचान कराते हैं। 


(२) अब अंतर के व्यवहार से जीव की पदिचान करते हैं। 
अमेद वस्तु में भेद उत्पन्न करके, ज्ञान-द्शनादि गुण-पर्याय रूप जीव 
के भेद किये हैं । यद्द जो ज्ञाता है. बद जीव है, दृष्टा है वह जीव है, 
वीयबान है वह जीव है;--इसप्रकार भेद से जीव की पहिचान करा- 
ते हैं। 

श्री समयसारकी सातवीं गाथामें कहा है कि--पर्यायमें भेद हैं, 
किन्तु अभेद-सामान्य द्रव्य स्वरूपको मुख्य कराने के लिये पर्याय 
के भेदों को गौण करके व्यवहार कहते हैं । इसलिये भेद अवस्तु है। 
भेद्‌ अपनी पर्याय है, किन्तु भेद के लक्षसे रागी जोवको राग होता 
है, इसलिये अभेद्को मुख्य तथा भेदको गौण करके उसे अवरतु कहा 
है यहाँ मोक्षमार्ग प्रकाशकमें भेंद्को स्वयं-सिद्ध वस्तु्में गिना है और 
मेदसे सममाते हैं। अब तीसरा बोल कहते हें 


(३) पुनश्च, रागरहित अभेद्‌ स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र 
बह मोक्षमाग है।पंच महमत्रतादिके परिणाम मोक्षमार्ग नहीं हैं। 
लाखों रुपयेका दान करे उससे घर्म तो नहीं है, किन्तु उसमें जो 
कपायमंदता हो वह पुण्य है। पैसा पाप नहीं है, किस्तु पेसेकी अपना 
मानना वह पाप है। पैसा जाने रूप जो क्रिया है वह पुण्य नहीं दे, 
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नहीं करना चाहिये | सांसारिक बातोंमें खूब चतुराई बतलाये ओर 
यहाँ यह बात आने पर कहे कि हमारी समममें नहीं आता; तो इसका 
अणे यह है कि उसे धर्मकी रुचि ही नहीं हैं। रुचिहो तो 
समझ में आये बिना न रहे, और यह बात समझे बिना 
धर्म या शांति नहीं हो सकती | आत्माको समझे विता श॒मोकार 
मंत्र पढ़ते-पढ़ते देह छूट जाये, तथापि उसे समाधि नहीं कहा जा- 
सकता । कदाचित्‌ शुभभाव हो तो पुस्यवंध होता है। उँगलियोंसे 
लकड़ी ऊंची हुई, वह किसीका कारणु-कार्य किसी में मिलाकर व्यव- 
हारनयसे कथन किया हे, किन्तु वास्तवमें उँगलियों से लकड़ी ऊँची 
नहीं हुई है। देँशलियोंसे मु हमें कोर जाता है. वह व्यवहारनयका 
कथन है। आत्मा उँगलियोंको नहीं चलाता, चबाकर नहीं खा 
सकता--यह यथा» है, क्योंकि काई वस्तु किसी दूसरीका रपशे 
करती ही नहीं। आत्मा पुदूगलका स्पशे करता ही नहीं; तो फिर 
आत्माक्के कारण भोजन लिया जाता है--ऐसा कहना वह व्यवहारनय 
का कथन है। चक्कीसे आठा पिसता हे--ऐसा मानना बह मिथ्या- 
स्व है, क्योंकि चक्की ओर गेहूँ के बीच अन्योन्‍्य अभाव है। एक 
: द्रव्यके कारण दूसरे द्रव्यका काय मानना वह सिथ्यात्व है। शिक्षकों 
की व्यवस्था अच्छी है, इसलिये विद्यार्थी दोशियार हैं, कवि सुन्दर 
, काव्य बनाता है-ऐसा मानना वह मिथ्यात््व है। अज्ञानी लोग तो 
- - ऐसा ही मानते हैं, किन्तु सम्यण्ज्ञानी ऐसा नहीं मानते | निश्चयनय 
एक-दूसरे के अंशको एकम्रेक नहीं करता, इसलिये ज्ञानी उसकी 
श्रद्धा करते हैं| निश्चयनय किसी सें मिलावट नहीं करता, इसलिये 
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ऐसा कहा है कि निश्चयकी श्रद्धा करमा चाहिये और व्यंवहारकी 
श्रद्धा छोड़ना चाहिये । 
प्रश्न--यरि ऐसा है तो जिनमारगमें दोनों नयोंका प्रदण करंना 
किसलिये कहा है ? 
दोनों नयोंके ग्रहणका अर्थ 
उत्तर--जिनमाग में कहीं तो निश्चयनयकी मुख्यता सहित 
व्याख्यान है, उसे तो “सत्याथे-ऐसा ही है”--ऐसा जानना। 
द्रव्य, गुण और पर्याय स्वयं सिद्ध हैं,--उन्हें तो यही सत्य है-- 
ऐसा जानना; तथा कहीं व्यवह्रनयकी मुख्यतासहित व्याख्यान है, 
उसे “ऐसा नहीं है,” किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षासे उपचार किया 
है--ऐसा जानना ! कर्मसे विकार हुआ ऐसा है ही नहीं। आगे 
आयेगा कि द्शेनमोह से मिथ्यात्व होता है, वह व्यवद्दारका फेथन 
है, इसलिये उसे सत्य नहीं मान लेना चाहिये । शास्त्रमें दो नयोंकी 
बात होती है। एक नय तो जैसा स्वरूप है बैसा हो कद्दता है, ओर 
दूसरा नय जैंसा स्वरूप हो वैसा नहीं कहता; किन्तु निमित्तादिंकी 
अपेक्षासे कथन करता है ऐसा जानना | 
घी का घड़ा कहा जाता है किन्तु घड़ा घी का नहीं है । घीका 
संयोग बतलाने के लिये घी का घड़ा कहा जाता है; वहाँ न्यवहारतय 
की मुख्यता से कथन है किन्तु यथाथरूप से वैसा नहीं दै--ऐसा जान- 
ना; उसीका नाम दोनों नयों का ग्रहण है । राग द्वोता है उंसे जानना 
चाहिये, किंतु राग मेरा है और चह आदरणीय है--ऐसा नहीं मानना 
हिये । भगवान के दशन से अथवा देवऋद्धि से सम्यग्दंशंनं दोता 
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हे ऐसा नहीं मानना चाहिये। वह निमित्त का कथन है ऐसा जाननो 
चह व्यवहारनय का ग्रदण है। निश्चयनय उपादेय है और व्यवहार 
नय हेय है--ऐसा जानना वह दोनों नयों का ग्रहण है, किन्तु दोनों 
नय अंगीकार करने योग्य हैं--उसका साम कहीं दोनों नयों को 
भहण नहीं है । यहाँ तो जानने का नाम ही ग्रहण कहा है | 
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दोनों नयों को समान सत्याथे नहीं जानना चाहिये | 

जिसप्रकार ननिहाल के किसी व्यक्ति विशेष को “कहने मात्र 
के लिये? मामा कहते हैं, किन्तु वह सच्चा मामा नहीं है, नाम मात्र 
है; उसीप्रकार आत्मा की पर्याय में होनेबाले दया-दानादि के परि- 
णामों को “कहने मात्र के लिये” धमम कद्दा जाता है । आत्माकी श्रद्धा, 
ज्ञान ओर आचरण रूपी निश्चय धम प्रगट हुआ हो, उस जीव के 
शुभ राग को व्यवहार धर्म कद्य जाता है--इसम्रकार दोनों पक्षों को 
जानने का नाम दोनों नयों का ग्रहण कहा है । व्यवहार को अंगी- 
कार करने की बात नहीं है | घड़ा घी का नहीं है किन्तु मिट्टी का है; 
उसीप्रकार शुभराग (-व्यवहार) धर्म नहीं है, कहने मात्र के लिये है। 
““ऐसा जानने को व्यवह|रनय का अहण करना कहा है| जहाँ ज्य- 
जहार की मुख्यता सहित व्याख्यान हो वहाँ “ऐसा नहीं है, किन्तु 
निर्मिचादि की अपेक्षा से उपचार किया है?--ऐसा जानना चाहिये । 
दोनों नयों के व्याख्यानों को समान सत्यार्थ जानकर भ्रमरूप प्रवर्तन 
नहीं करना चादिये। 2 

पुनश्ध कोई कहे कि--(१) निश्चय से धसे होता है ओर म्य' 
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हार से भी धर्म होता है, अथवा (२) निश्चय से निश्चय धर्म है और 
व्यवहार से व्यवहार धर्म है; अथवा किसी समय डपादान से कार्य 
दोता है ओर कभी निमित्त से; अथवा (३) किसी समय ज्ञानावरणीय 
कर्म से ज्ञान रुकता है ओर (४) कमी अपने कारण ज्ञान रुकता है-- 
ऐसा मानना अ्रमणा है। वास्तव में ज्ञानावरणीय कर्म से ज्ञान नहीं 
रुकता, अन्तराय से बीय नहीं रुकता, मोहनीय कर्म से चारित्र नहीं 
रुकता । कम से ज्ञान रुका--आदि समस्त कथन निमित्त के हैं। 
निमित्त का कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता । 

गोस्मटसार में लिखा है कि--घी-दूध रहित रूखे-सूखे आहार 
से वीय का घात होता है, तो वह कथन निमित्त से है | बादाम-पिस्ता 
से बुद्धि का विकास होता हो, तो भेंसे को खिलाने से उसको बुद्धि का 
चहुत विकास होना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं है। निमित्त के कथनों 
का अर्थ सममना चाहिये | आत्मा में भावकर्म अपने कारण है। उसमें 
द्रव्य कम निमित्त है और बाह्य पदार्थ नो कर्म है। उन सबका सम्बंध 
बतल्लान के लिये ऐसा कथन किया है । 

पुनश्च, स्मशान में कोई व्यक्ति अकेला जाये वो बहुत भय लगता 
है, दो व्यक्ति साथ जायें तो कम भय लगता है और तीन-चार 
व्यक्ति आयुधादि सहित जायें तो बिलकुल कम भय लगता दै। 
इसलिये वहाँ निमित्त का प्रभाव पड़ता दै--ऐसा अज्ञानी 
कहते हैं, किन्तु वह सब मिथ्या है। भय के परिशाम कम-अधिक द्वोते 
हैं वे अपने कारण होते हैं; हथियार आदि के कारण भय कम नहीं 
होता--ऐसा जानना चाहिये | अपनी योग्यतान्ुसार परिणाम होते के 
निमित्त का बिल्कुल प्रभाव नहीं होता । 
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क्रिया करो,--इसप्रकार जो व्यवहार में जागृत हैं वे स्वभावमें सोते 
हैं। मिथ्यादृष्टि परके कायमें रुका है, बह अपने कायमें सोता है। 
यहाँ के श्री जिनमंदिर, समवशरण, स्वाध्याय मंदिर, प्रवचन-मंडप, 
मानस्तस्भ, ब्रह्मचये आश्रम आदि को देखकर लोगों को ऐसा लगता 
है कि यह सब अपने यहाँ बनवायें ओर बाह्यमें प्रभावता की --इस- 
प्रकार जिनकी बुद्धि वाह्ममें हे वे व्यवहारमें जागृत है. और अपने 
कायमें सोते हैं । 

ज्ञानी समभते हैँ कि परकी महिमासे आत्माकी महिमा नहीं 
है। समन्वभद्राचाय कहते हैं क्रि--अहो भगवन ! आपकी महिमा 
इन समवशरणादिसे नहीं है। आत्मामें अनन्त चतुष्टय प्रगठ हुए हैं 
बह आपकी सहिसा है,--इसप्रकार जो आत्माकी महिमामें जाग्रत 


हैं वे व्यवहारमें सोते हैं ओर अपने काय में जागृत हैं। अज्ञानी परकी 
महिसा करता है, उसके धर्म की महिसा नहीं हे । 


देखो, अब सिद्धान्त कहते हैं कि--5यवहारनय स्थद्रव्य-पर- 
द्रव्य अथवा उत्तके भावोंका, अथवा कारणु-कार्यादिका किसीको 
किसी में मिज्ञाकर निरूपण करता है; इसलिये वह श्रद्धान मिभ्यात्व 
है । शरीर आत्माका है, आठकर्म आत्माक्े हैं--इसप्रकार व्यवहार- 
नय दो द्रव्योंकी मित्नाकर बात करता है; किन्तु वस्तुका स्वभाव ऐसा 
नहीं है; इसलिये उस श्रद्धासे मिथ्यात्व होता है। इसलिये व्यवहार- 
नय॒का श्रद्धान करने जेसा नहीं. है | आत्माके दूस प्राण होते 
ऐसे .व्यवह्दर कथनको सत्यार्थ मान लेना वह मिथ्यात्य हे । 

पुरुषार्थ सिद्ध्युपायमें कह है कि--पदार्थका जुसा स्वभाव है 
उसका उसी भांति निरूपण करना सो निश्चय है, और जिसप्रकार 
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असत्यवादी मनुष्य अनेक कल्पनाएँ करके अपने असत्यको ताहश 
कर दिखाता है, उसीग्रकार व्यवह्रनय निमित्तका छज्न पाकर चढ़ा 
बढ़ाकर कथन करता है; इसलिये वह छोड़ने योग्य है । 


[वीर सं० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला २ बुधवार ता० १४-४-५३ |] 


व्यवहार जानने योग्य है, उपादेय नहीं है | 

श्री समयसारकी बारहवीं गाथामें कहा कि--जो-जों राग आये 
उसे जानना ग्रयोजनवान है । पूर्णद्शा नहीं हुई तबतक राग आता है, 
उसे जानना वह व्यवहार है, कित्तु उसे आदरना व्यचद्वार नहीं है । 
निश्चय एक अंश है और व्यवद्वार भी एक अंश है । उन दोनों का 
सच्चा ज्ञान करना वह प्रमाण है । व्यवहारकोी जानना प्रयोजनवान 
है, किन्तु उससे लाम होता है-- ऐसी श्रद्धा छोड़ो । व्यवहार नहीं है- 
ऐसा मानें तो एकान्त-मिथ्यात्व द्ोता है। व्यवहारनय स्वद्रव्य ओर 
परद्रव्यकी एकमेक करके बात करता है, तदनुसार मानलेता वह 
मिथ्यात्व है । 


नो प्रकारके आरोप-व्यवहार 


आलापपद्धतिम नो प्रकारके आरोपका व्यवहा कहा है। (१) 
द्रव्यमें द्रब्यका आरोप, (२) गुणमें गुणका आरोप, (३) पर्यायमें 
पर्योयका आरोप, (४) द्रब्यमें गुणका आरोप, (५) द्रव्यमें पर्यायका' 
आरोप, (5) गुणमें द्ृव्यका आरोप, (७) गुणमें पर्यायका आरोप, 
(८) पर्यायमें द्रृव्यका आरोप और (६) पर्यायमें गुणका आरोप करना 
चह व्यवहार हे | 
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(१) एकेन्द्रियादि शरीरवात्ा जीव कहना वह द्रव्यमें द्ृ्यका 

आरोप है। (२) इन्द्रियोंके निभित्तप्ते ज्ञान होता है, इसलिये ज्ञानकों 
मूर्तिक कहना वह गुणमें गुणका आरोप है। (३) शुद्ध जीवकी पर्योय 
को जीवकी पयोय कहना वह पर्योयमें पर्यायका आरोप है। (४) ज्ञान 
में अजीव द्रव्य ज्ञात होता है इसलिये उस द्र॒व्यमें ज्ञानका आरोप 
करना वह दूसरे द्रव्यमें गुणका आरोप है। लकड़ी ज्ञानमें ज्ञात 
होती है इसलिये लकड़ीको ज्ञान कहना वह परद्रव्यमें गुणका आरोप 
है । (५) एक प्रदेशी पुदूगल-परमाणुको हि-अणुक आदि स्कन्धोंके 
सम्बन्धसे बहुप्रदेशी कहना वह द्रव्यमें पर्यायका आरोप है। (६) 
ज्ञानको आत्मा कहना वह गुणमें द्ृव्यका आराप है। (७) ज्ञानगुण 
को परिणमनशील ज्ञानगुणकी पयौय कहना वह गुणमें पर्यायका 
आरोप है। (८) स्थूल स्कंधको पुदुगल द्रव्य कहना वह पर्यायमें द्रव्य 
का आरोप है ओर (६) उपयोगरूप पर्योयको ज्ञान कहना वह पर्याय 
में गुणका आरोप है-इन नो बोलोंमें उपवह्रके सब बोलोंका समा- 
वेश होजाता है । यह व्यवद्दरनयका कथन है, किन्तु तदनुसार 
मानना नहीं चाहिये | विकार था इसलिये कर्मबंध हुआ वह व्यवहार 
का कथन हे, किन्तु उसग्रकार मान लेना वह मिथ्यात्व है । 


, व्यवहरनय पदाथका असत्यार्थ कथन करता है; तदनुसार 
मानना मिथ्यात्व है। 


'देखो, यहाँ परिडतजी ने व्यवद्यारक्की खुब स्पष्टता की है। पाठ- 
शाला खोलकर विद्यार्थियों को तैयार किया, जिनमंदिर वनवाये,-- 
' यह सब व्यवद्यारका कथन है; किन्तु वस्तुका स्वरूप ऐसा नहीं है। 
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निमित्तकी उपस्थिति बतलाने के लिये शास्त्रोंमें वयवह्दारसे कथन किया 
होता है ।-व्यवह्ार पदार्थोक्रा असत्य कथन करता है, इसलिये वैसा 
मान नहीं लेना चाहिये। मानतु गाचार्य ने 'भक्तामर स्तोत्र” से ताले 
तोड़ डाले; सीताजी के ब्रह्मचयेसे अग्नि पानीरूप द्ोंगई; श्रीपालेका 
रोग गंधोदकसे मिट गया, शांतिनाथ भगवान शांतिके कर्ता हैं।- 
आदि कथनको वास्तविक--सत्याथे मानना वह मिथ्यात्व है, क्योंकि 
किसी की पर्याय कोई नहीं करता, किस्तु निमित्त-मेमित्तिक सम्बन्ध 
बतलानेके लिये व्यवद्वारनयसे कथन किया जाता है । 

तीथकर भगवान ने अनंत जीवोंकों तार दिया, यज्ञमें पशुओंकी 
हिंसा होती थी वह भगवान ने बन्द करादी; भगवान ने तीथ्थेकी स्था- 
पना की ।--यह सब कथन निमित्त-नैमित्तिक संबंधके हैं। इसीप्रकार 
मान लेना वह मिथ्यात्व है। भगवान ने तीर्थकी स्थापना नहीं की 
है, भगवान ने हिंसा बन्द नहीं कराई है, और न भगवान ने अनंत 
जीबको तारा है--यह सत्य बात है। क्योंकि कोई किसी का कुछ 
नहीं करता। शास्त्रमें आये कि--संज्वलनकपायका तीत्र उदय हो तो 
लद्ठा गुणस्थान द्ोता है, ओर संद्‌ उदय हो तो सातवां गुणस्थान 
होता है; यह निमित्तका कथन है, किन्तु वास्तवमें ऐसा नहीं दे। 
ज्ञानावरणीय ने ज्ञानको रोका--इसप्रकार व्यवद्यर्नंय किसी के 
कारण-कार्य किसीमें एकमेक करता है! पानी पीने से प्यास - थुभी) 
खाने से भूख मिटी, ओर उससे आत्मामें शांति हुई--ऐसा मानना 
वह मिथ्यात्व है। | 

शास्त्रमं जद्दां-जहां व्यवहारका कथन आये, द्रव्यमें पर्या यका, 
द्रब्यमें गुणका, द्रव्यमें द्ृव्यका आरोप किया जाये तो तदनुसार श्रद्धा 
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दानादिकम कपायकी मंदताके परिणाम करे वह पुएय है; किन्तु वे 
पुण्यपरिणाम मोक्षमार्ग नहीं हैं। किन्तु वीतरागभावसे ही मोक्षमार्ग 
है; किन्तु अज्ञानी जीव वीतरागभाव बह मोक्षमारग,--इतने से . नहीं 
सममता, इसलिये उसे व्यवहास्तय द्वारा सममाते हैं। 


मोक्षमाग प्रकाशक दे० प्रष्ठ ३२७१ में “व्यवहारनयसे तत्त्व- 
श्रद्धान-ज्ञानपूर्वक परद्रव्यके निमित्त सिटानेकी ““” लिखा हे। 
उसमें “वयवहारनय? शब्द लिखा है बह 'तत्त्वश्रद्धान-श्ञान! 'के साथ 
लागू नहीं होता । तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान तो निश्चय हे, व्यवहार नहीं है'। 
जिसके निश्चय तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान प्रगट हुए हैं. उप्त व्यवह्रतयसे 
परद्वव्यके निमित्त मिटने की सापेज्षता द्वारा ब्रतादिके- भेद बतलाते 
हैं। बीतरागी चारित्र बह मोक्ष माग है--ऐसा अज्ञानी नहीं समझता 
इसलिये व्यवह।रसे सममाते हैं। अपने में अशुभराग मिटता है और 
शुभराग होता है, उसे शुभरागक्रे त्रत, शील आदि भेद्‌ बताकर वीत- 
रागभावकी पहिचान कराते हैं। जिसे निश्चय तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान हुए 
है, उसके जो वीतरागभाव प्रगट होता है उस बीतरागभावको ब्रतत, 
शील, संयमादिरूप शुभभावके भेदों द्वारा सममाते हैं; क्योंकि अज्ञानी 
“वीतरागभाव”?--इतना सात्र कहने से नहीं समझता। 


[ वीर सं० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला ४ शुक्रवार, १७-४-५३ _] 

ए कप ९ ड 
यह सोक्षमाग प्रकाशक है। मोक्षमार्ग अर्थात्‌ कया ?--आत्मा 
की पर्योयसें राग-हव ष अज्ञानभावरूप: विकार है वह संसार है, और 
उस विकारसे रहित पूण निर्मल ज्ञानानंदद्शा प्रगट हो उसका नाम 
मोक्ष है, ओर उस मोक्षका जो कारण. है वह सोक्षमाग - है। शुद्ध 
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आत्माकी श्रद्धा, ज्ञान और रमण॒ता वह मोक्षमार्ग है। परजीवका 
जीवन या मरण आत्मा नहीं कर सकता, और दयादिका शुभभाव हो 

वह भी वास्तबमें मोक्षमार्ग नहीं है। मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव है । 
सम्यग्द्शंन-ज्ञान-चारित्र यह तीनों वीतरागभावरूप हैं। मेरा आत्मा 
ज्ञानानन्द स्वरूपी है--ऐसी वीतरागी श्रद्धा हो वह सम्यग्दशन है । 
सें परका भला-बुरा कर सकता हूँ--ऐसी मान्यता वह अज्ञान है। 
आत्माकी श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप वीतरागभाव ही मोक्षमार्ग है; उसे 
जो नहीं पहिचानता उसे व्यवहारनयसे ब्रवादि के भेद करके सम- 
भाया है | व्यवह्रश्नद्धा कहीं मोक्षमार्ग नहीं है। मोक्षमार्ग तो बीव- 
रागी रत्नत्रय ही है; किन्तु उसे भेद करके सममकाया है। 


जीवादि सातों तत्त्व जिसप्रकार भिन्न-भिन्न हैं, उसीप्रकार उनकी 
श्रद्धा करना चाहिये । सातों तत्त्वोंके मावोंका यथार्थ भासन द्दोना वह 
निश्चय-सम्यग्दशन है। यथाये तत्त्वश्रद्धा और ज्ञानपूर्वक वीतराग- 
भाव हुआ वह मोक्षमार्ग है। ज्ञानानन्द स्वरूपका यथार्थ भान हुआ 
हो ओर विकार हो वह मेरे स्वभावके लिये व्यर्थ है, और जड़की 
क्रिया मेरे लिये साधक या बाघक नहीं है--ऐसी श्रद्धा-क्ञानसहित 
वीतरागभाव बह सोक्षमार्ग है; किन्तु जो जीव ऐसे भावको नहीं पहि- 
चानता उसे ब्रवादि भेद करके सममाया है, उसका नाम व्यवहार 
है। मोक्षमार्गरूप वीतरागभाव तो एक ही प्रकार का है; तथापि अनेक 
प्रकारों से उसका कथन करना वह व्यवहार है। इसका यह अर्थ नहीं 
दे कि व्यवद्ार श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र भी मोक्षमार्म है। व्यवहार श्रद्धा 
शान-चारित्र वह भोक्षमार्ग नहीं है, किन्तु निश्चय मोक्षमार्गका स्व- 
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* रूप सममामे के लिये व्यवद्दाससे भेद करके सममाना वह व्यव- 

हार है । 
यागादिसे मोक्षमार्ग नहीं है। पैसा खर्च करने से धर्म नहीं हो- 
जाता और न पैसे से पुय मी है। पेसा खर्च करते सम्रय संद्कपाय 
हु तो पुण्य होता है, धर्म तो मिन्न ही वस्तु है। 
मोक्षमाग तो बीतरागमाव है। आत्माकी परसानन्द्दशा प्रगट 

हो वह मंक्ष है । मंक्ष आत्मामें हाता है । उसका उपाय भी आत्मा 
का वीतरागभाव है; ओर बह वीवरागभाव एक ही प्रकारका है । जो 
उसे नदी घममता उसे ब्रतादिक्रे अनेक भेद करके सममाया है। पहले 
स्त्रो-व्यापारादिकों अशुमपरिणामोका निमित्त बनाता था, किन्तु 

 आत्माके भानपूर्वक अंशतः वीतरागता हं।ने से हिंसादिके अमुक 
निमित्त छूट गये, वहाँ निमित्त छूटने की अपेक्षासे अहिंसा, सत्यादि 
भेद करके समझाया है; किन्तु वहाँ जो त्रतका शुभराग है वह कहीं 
बास्तवमें मोक्षमार्ग नहीं है मोक्षत्रा्गं तो वीतराग नाव है। हिसाभाव 
छूटा वहाँ हिसाके निमित्त भी छूट गये । राग-दव पके समय स्त्री आदि 
निमित्त थे, वीतरागमाव द्वोने पर वे निरित्त छूट गये इसलिये वे 
निमित्त छूटने की अपेक्षासे ब्रह्मचर्य शत आदिकको उपचारसे सोक्ष- 
मार्ग कहकर वीतरागभावको पहिचान कराई है, किन्तु ब्रतादिके जो 
जुभभाव हैं वे कहीं बीतरागभाव नहीं हैं। 

; जिसके वीतरागभावरूप मोछ्षमा्ग ग्रगट हुआ है, उसके 

त्रतादिको उपचारसे मोक्षमार्ग कहा है। 


अज्ञानी लोग कहते हैं कि अनासक्तिभावसे जगतके काये करना 
२५ 
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चाहिये, किन्तु बह बात मिथ्या है| परके काय आत्मा कर ही नहीं 
सकता; तथापि मैं उन्हें करता हूँ--ऐसा मानता है वही मिथ्यात्व है। 
जड़ इच्द्रियोंकों जीतना चाहिये--ऐसा अज्ञानी मानता है, वह बात 
भी मिथ्या है | इन्द्रियाँ जड़ हैं, उन्हें जीतना कैसा ? किन्तु अंतरमें 
आत्माका भान होने पर इन्द्रियो मुज्जतारूप राग छूट जाने से इन्द्रियों 
का निमित्त छूट गया, ओर इन्द्रियों को जीत त्विया ऐसा क॒द्दा जाता 
है सम्यग्दर्शन-ज्ञानपू्वेक भूमिकानुसार वीतरागभाव हुआ वह मोक्षमार्ग 
है, ओर उस भूमिकामें त्रतादिका शुभराग भी होता है । जहाँ बीतराग 
भावरूपी यथा मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है वहाँ त्रतादि भेदों को उप 
चारसे मोक्षमाग कहा है; किन्तु जिसके वीतरागभावरूप मोजमाग 
प्रगट ही नहीं हुआ है, उसके अकेले रागको उपचारसे भी मोक्षमार्ग 
नहीं कहते | यहाँ तो उस जीव की बात है जिसे तत्व का निश्चय 
>ज्ञान प्रगट हुआ है। निश्चय श्रद्धा-ज्ञान के बिना तो मोक्षमार्ग 
का अंश भी वीतरागभाव नहीं होता। व्यवहार भी नहीं होता। 
मुनि को चैतन्य की निश्चय श्रद्धा-ज्ञान पूर्वक उसमें लीनता से 
वीतराग भाव होने पर हिसा-चोरी-परिग्रह्मदि का अश्जुभ भाव नहीं 
होता । वहाँ अहिसात्रत, सत्यत्रत आदि भेद्‌ करके उसे समझाया है। 
किन्तु व्दाँ मोक्षमाग तो वीतराग भाव है। वह वीवराग भाव एक 
ही प्रकार का है। राग ओर निमित्त छूटने की अपेक्षा से पंच महा 
त्रतादि, भेदों से मोक्षमार्ग का कथन करके समझाया है। इसलिये : 
यथाथ बस्तुस्थिति क्‍या है उसे प्रथम समझना चाहिये। शरीरकी किया 
बरावर द्वो तो धर्म होता है--ऐसा अज्ञानी मानता है, किन्तु शरीर 
की क्रिया में कद्दी धर्म नहीं है। मदहावीतरागी मुनि हो और शरीर 
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में अम्ुक लकवा दोगया दो, तो वहाँ शरीर की क्रिया से वंदनादि 
नहीं कर पाते, तथापि अंतर में स्वभावक्े अवलम्बन से निश्चय श्रद्धा 
ज्ञान-चारित्र रूप वीतरागभाव वना है वह मोक्षमार्ग है। भुनि की 
द्गिम्बर दशा होती है; वस्त्र का राग उनके नहीं होता। अह्यईस मूल 
गुण होते हैं,-- किन्तु मूलगुणों का शुभ भाव कहीं. मोक्षमाग नहीं है। 
मोक्षमार्ग तो अंतर स्वरूप के आश्रय से प्रगट हुआ वीतरागभाव 
है। पंच महात्रत के बिकल्पों के समय उसमें उस भूमिका के योग्य 
बीतराग भाव है, वही मोक्षमाग है। 
जड़ पदार्थ जगत के स्वतंत्र तत्व हैं। आहार का आना या न 
आना वह जड़ की क्रिया है आत्मा की नहीं। अज्ञानी आत्मा के 
भान बिना जड़ की क्रिया का अभिमान करवा है; उसे मोक्षमा्ग की: 
खबर नहीं है । 
“बोले उसके दो” 
निश्चय का उपदेश करते समय वीच में भेद रूप व्यवहार से 

कथन आये बिना नहीं रहता । निश्चय मोक्षमार्ग तो एक ही प्रकार 
का है, किन्तु उसे समझाते समय भेद करके सममाया है। "बोले वह 

दी मांगे?--इसग्रकार निश्चय का उपदेश करते समय बीच में व्यव- 

हार आये बिना नहीं रहता। इस सम्बन्ध में एक हृष्टान्त आता है। 

काका-भतीजेक बीच पांच लड्डू थे; वहां दोनों कंगड़ पड़े ओर उस्हों- 

ने निणेय किया कि जो बोलेगा उसे दो मिलेंगे ओर नहीं बोलेगा उसे 

तीन | फिर तो दोनों चुप दोकर लेट गये । लोगों ने समझा कि यह 

दौनों मर गये हैं; इसलिये उन्हें जलाने के लिये श्मशान में ले गये 
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ओर जलाने की तैयारी की | इतने में भतीजे से नहीं रहा गया और 
बोला कि--“उठो काका, तीन तुम्दारे और दो मेरे !” उसीप्रकार 

आत्मा का चिदानन्द स्वभाव है। उसमें निर्विकल्प श्रद्धा, ज्ञान और 
एकाग्रतारूप सोक्षमार्ग है। बीच में जो विकल्प उठवा है. वह राग है। 

उपदेश का विकल्प उठा वहाँ निश्चय श्रद्धा और ज्ञानरूप दो लड़, 
रहे; किन्तु निर्विकल्प रमणतारूप तीसरा लड़ गँवा दिया; इसलिये 
कहा है कि-- “बोले उसके दो ।” और निरविकल्परूप से चैतन्य में 

एकाग्र हुआ वहाँ सस्यर्दर्शन-क्ञान-चारित्र तीनों की एकतारूप मोक्ष- 

मार्ग है। व्यवहार से कथन किया, वहां उसीसे चिपटा रहे और उस 

का परमाथ्थ न सममे तो वह मिथ्यादष्टि है। 


व्यवहार का पहला प्रकार 


(१) नर-नारकादि शरीरको जीव, नरक का जीव अथवा देव का 
जीव कहा; चहाँ वास्तव में जो शरीर दै वह जीव नहीं है, किन्तु 
अज्ञानी शरीर रहित अकेले जीव को नहीं पहिचानता, इसलिये उसे 
समसाने के लिये शरीर के निमित्त से. कथन करके जीव की पहि- 
चान कराई है । किन्तु वहाँ शरीर को दी जीव नहीं मान लेना चादिये। 
वर्तमान में भी शरीर तो जड़ है। शरीर और जीब के संयोग की 
अपेक्षा से कथन्‌ किया कि-यह एकेन्द्रिय जीव, यह नारक के जीव; 
किन्तु वास्तव में वहां जीव तो उन एकेन्द्रियादि शरीरों से भिन्न 
दी है । जिसका लक्ष भिन्‍न जीव पर नहीं है, उसे संयोगकी अपेक्तासे 
कथन करके समझाया है; किंतु कथन किया उससे कहीं शरीर जीव नहीं 
चन जाता। अज्ञानीने शरीर रहित अकेला आत्मा कमी नहीं देखा दे, 
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इसलिये उसे समझाने के हेतु उपचार से कथन किया है बह व्यवहार 
है। चींटी के शरीर की अपेक्षा से चींटी का जीव”-ऐसा कद्दा जाता 
है, किस्तु वह कहने मात्र के लिये है| वास्तव में चींटीका शरीर कहीं 
जीव नहीं है, जीव तो प्रथक्‌ है। जीवका शरीर तो ज्ञान है। “ज्ञान 
,विम्नह” आत्माका शरीर है। भगवान आत्मा.चैतन्य चमत्कार है; किंतु 
वह मृतक कलेवर ऐसे इस-जड़ शरीर में मृज्छित हो गया है । जीते 
हुए भी शरीर तो सतक कलेवर ही है। श्री समयसार की ६8 वीं 
गाथा में कहते हैं कि-सगवान आत्मा तो परम अम तरूप विज्ञानधन 
है, और शरीर तो जड़ मृतक कलेबर है। अज्ञानी भिन्न चैतन्य को 
चूककर “शरीर ही-मैं हूँ, शरीर की क्रिया मुझ से होती है?--ऐसी 
सान्यता से मृतक कलेवर में मूच्छित हुआ है; उसे आत्मा शरीर से 
भिन्‍न भासित नहीं होता | ,निश्चय से तो आस्मा विज्ञानधन है और 
शरीर के संयोग से जीव का कथन किया वह व्यवहार है;. किन्तु 
वहाँ वास्तव में जीव को शरीखाला दी मानले तो बह जीव मिथ्या- 
-दृष्टि है। अरे जीव ! शरीर तो,मुदों है, ओर तू तो चैतन्यघन है, 
' इसलिये “में शरीर को-चल्लाता हूँ. ”--ऐसा मृतक क़लेबर का अभि- 
मान छोड़ दे । शरीर तो मृतक कलेवर है; वह तेरे धर्म क्र साधन 
नहीं है। तेरा आत्मा अमृत पिण्ड विज्ञानधन है, वही तेरे धर्म का 
साधन है। शरीर.को जीव कहा वहाँ जीव तो विज्ञनघन दै और 
शरीर जड़ है, उससे जीव प्रथक्‌ है ऐसा समझना चाहिये | 


व्यवहारंका दूसरा प्रकार 


(२) पुनश्च, व्यवद्गारका दूसरा प्रकार यह है कि अभेद आत्मा 
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में ज्ञान-दशनादिके भेद करके कथन किया वह व्यवहार है, किन्तु 
वास्तवमें बहाँ आत्मा तो असेद है अपने द्रव्य-गुण-पर्यायोंसे एकरूप 
है, किंतु जाने वह आत्मा, श्रद्धा करे बह आत्मा, आनंद बद आत्मा 
इसप्रकार भिन्न-भिन्न गुणोंक भेद्स आत्माकी पहिचान कराई है, किंतु 
वहाँ कहीं आत्मा अलग-अलग नहीं है आत्मा तो समस्त गुणोंका अभेद॑ 
पिर्ड है । समभाने के लिये अनेक भेद करके कहा है; किन्तु निश्चय 
से आत्मा अभेद है, वही जीववस्तु है--ऐसा समझना। विश्वास 
करनेवाला कौन है ? शरीर, पैसा, स्त्री आदि का विश्वास करता है 
वह कोन है ?--तो कहते हैं कि आत्मा अपने श्रद्धा गुणसे 
विश्वास करता है; इसलिये श्रद्धा- करे वह आत्मा है | तो हे भाई ! 
अपने श्रद्धा गुण द्वारा जिसप्रकार तू परका विश्वास करता है उसी- 
प्रकार श्रद्धाको अन्तमु ख़ करके अपने आत्माकी श्रद्धा कर;--इसप्रकार 
समझाया है । वहाँ कहीं श्रद्धा और आस्माके बीच भेद नहीं है, किन्तु 
समभाते हुए कथनमें भेद आता है । 
पहले तो ऐसा कद्दा कि--शरीरादि परवस्तुओं को जीव कहना 
वद्द कथनमात्र है, वास्तवमें जीव वेसा नहीं है। जीव तो शरीर से 
भिन्‍न दे। उसीप्रकार गुण भेद्से समभाया है । किन्तु वस्तु तो गुण- 
पर्यायोंका एक अभेद पिण्ड है, इसलिये भेद्से वस्तुकी श्रद्धा नहीं 
करना चाहिये, किन्तु अभेद्‌ बस्तुकी श्रद्धा करना चाहिये । परसे भिन्न- 
ओर स्वभावसे अभिन्न, इसप्रकार जीवकी पद्दिचान कराई है। श्रब 
व्यवहारका तीसरा प्रकार कहते हैं । ब्रतादि भेदों को मोक्षमाग कहा 
वर्दाँ वास्तवमें बह मोक्षमाग नहीं है। सच्चा मोक्षमार्ग तो वीतराग- 
भाव ही है--वह बात अब कहेंगे। 
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आत्मा ने सच्चे-देष-गुरु-शास्त्रका ग्रहण किया ओर कुदेव- 
कुगुरु-कुशास्त्रको छोड़ा,--यह भी उपचार से है। क्योंकि आत्माकी 
पहिचान होने से वीतरागी देव-गुरु शास्त्रकी भक्तिका झुभराग आया 
ओर कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्रका मिथ्यात्व छूट गया, वहाँ कुदेवादि 
निमित्त भी छूट गये। आत्मा ने उन्हें छोड़ा--ऐसा कहना वह व्यव- 
हार मात्र है। परका कौन ग्रहण-त्याग कर सकता है ! 


स्वरूपमें लीन हुआ ओर सच्चे देव-गुरु-शास्त्रका लक्ष भी 
छूट गया; वहाँ निमित्तका लक्ष छूटने की अपेक्षासे ऐसा कद्दा जाता है 
कि देव-गुरु-शास्त्रको भी छोड़ दिया। परद्रव्यका निमिच्त मिटनेकी 
अपेक्षासे कथन किया है कि--हिसा छोड़कर परजीवकी अहिंसा 
ग्रदण की; असत्यका त्याग किया ओर सत्यका ग्रहण किया; चोरी 
छोड़ी और अचोयका प्रदृण फ्िया; परिग्रहका व्याग किया और दिग- 
म्बरद्शा ग्रहण की; अन्नह्म छोड़ा और त्ह्मचर्य ग्रह किया; किन्तु 
वहाँ ऐसा समभना चाहिये कि स्वभावके अवलम्बनसे आत्मामें 
बीतरागभाव होने से उस-उसप्रकार का राग छूट गया। वास्तवमें 
रागको छोड़ना भी व्यवहारसे है, क्योंकि जो राग हुआ उसे उससमय 
छोड़ना कैसा ? ओर दूसरे समय तो उस रागका व्यय हो जाता है। 
इसलिये वास्तवर्म रागका भी प्रहण-त्याग नहीं है, किन्तु स्वभावमें 
एकाग्रता द्वारा वीतरागभाव प्रगठ हुआ वहाँ ऐसा कहा जाता है कि 
रागको छोड़ा । और राग छूटने पर ऐसा भी उपचारसे कहा जाता है 
कि हिंसादि निर्मित्तोंको छोड़ द्या। पंचमहात्रतादिका :झुमभाव होने 
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से हिंसादिकी ओर का अश्ुभभाव छूट गया; किन्तु वहाँ वे छुभ राग- 
रूप संयमादि अथवा ब्रत आश्रव है बंधमाग है, मोक्षमाग नहीं है । 
छुद्द कायकी दयाका भाव वास्तवमें मोक्षमाग नहीं है। मोक्षमार्ग ता 
बीतरागभाव हो है; उस बीतरागभावमें सम्यग्दशेन-ज़ान-चारित्रका 
समावेश हो जाता है । 


व्यवहारका तीसरा प्रकार 


परद्रव्यका निमित्त मिटने की अपेक्षासे ब्रत-तपादिको मोक्ष 
मार्ग कहा है; वहाँ उसीको मोक्षमार्ग नहीं सान लेना चाहिये, किन्तु 
बह तो व्यवहार मात्र कथन है; क्योंकि यदि परद्रव्यका ग्रहण-त्याग 
आप्माके हो तो आत्मा परका कर्ता-हर्ता हो जाये, किन्तु ऐसा वस्तु- 
स्वरूप नहीं है.। किसी द्रव्यकी क्रिया दूसरे द्रव्यके आधीन नहीं है। 
में शरीरको चलाता हूँ--ऐसा जो मानता है बद्द मिथ्यादृष्टि है शरीर 
की डेंगली चले या भाषा निकले वह जीवकी क्रिया नहीं है, जीव 
ने उसे नहीं किया है, तथापि ऐसा माने कि मुझसे वह क्रिया हुई है, 
तो वह जेन नहीं है | उसे नवतत्त्वों की श्रद्धा नहीं है। उझेँगलीकी 
क्रिया आत्माके आधीन नहीं है; सिरके बाल उल्नक जायें या केशलोच 
की क्रिया वह क्रिया डजेँंगलीके आधीन नहीं है; ओर बह क्रिया 
आत्माके आधीन नहीं दे | किसी द्र॒व्यकी क्रिया किसी दूसरे द्रव्यके 
आधीन नहीं है। बाह्य त्याग तो मोक्षमार्ग नहीं है ओर अंतरमें त्रता- 
दिका शुभराग भी मोक्षमार्ग नहीं है । मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव है। 
स्वभावोन्मुख हुआ वहाँ राग छूटा ओर वीतराग हुआ; इसलिये स्व- 
भावोन्मुख होना ही मं।क्षमार्ग दे । पहले कहीं आत्मा ने परद्रव्यको 
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प्रहण नहीं किया था ओर वीतराग होने पर कद्दीं उसने परद्रव्यका 
स्याग नहीं किया है। परद्रव्य तो त्रिकाल आत्मासे प्रथक ही हैं। 

अज्ञानीकों सच्ची समझ कठिन मालूम होती है और मुनिपना 
सरत्न लगता है; किन्तु अरे भाई ! आत्माके ज्ञान विना झुनिपना हो 
ही कैसे सकता है ? सम्यग्दशनके बिना अनंतवार मुनित्रत धारण 
करके स्वर्गमें गया किन्तु अंतरमें यथाथ मोक्षमार्ग क्या है उसे नहीं 
सममा। 


व्रतादिक को मोक्षमार्ग कहना वह उपचार है। 


आत्मा में जो अशुद्धता है उसे मिटाने का उपाय बाह्य क्रिया 
है, तथा शुद्ध पर्यीय की उत्पत्ति का कारण देव-गुरु आदि निमित्त हैं 
--इसप्रकार अज्ञात्नी जीव अशुद्धता और शुद्धता दोनों पर्यायें पर से 
मानता है। शुद्धता का उत्पाद भी पर से माना और जश्ुद्धता का 
नाश भी पर से साना, इसलिये आत्मा तो उत्पाद-व्यय रहित मात्र 
भ्रुव रद गया; किन्तु यह श्रद्धा ही मिथ्या है। चिदानन्द भ्रुव स्वभाव 
की दृष्टि से हो सस्यग्दशन का उत्पाद और मिथ्यात्व का नाश दो 
जाता है ।--यही शुद्धता प्रगट करते और अशुद्धता नष्ट करने की 
क्रिया है। बाह्य क्रिया से अशुद्धता नहीं, मिटती; ओर शुभ राग भी 
अशुद्धता मिटने का कारण नहीं है, शुभ राग तो पुण्य बन्ध का 
कारण है। उस भाव से आत्मा बँधता है, वहाँ अज्ञानी उसे मोक्ष 
का कारण मानता है। शुभ राग से हमें पुरय बन्च तो दंगा न (-- 
इसप्रकार जिसे पुण्य बनन्‍्च की रुचि है उसे अवन्ध आत्म स्वभाव का 
अनादर है। निश्चयसे आत्माका वीतराग भाव ही मोक्षमार्ग है, 
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किन्तु कभी-कभी त्रत्तादिक ओर मोक्षमागके निमित्त-नेमित्तिकपना 
होता है। पुनश्च, प्रतादिक भी नियम से निमित्त नहीं हैं, क्योंकि 
अंतरंग में वीतरागी मोक्षमाग प्रगट करे तभी उसके निमित्तपते का 
आअरोप आता है। 

अज्ञानी जीव आत्मा के भान बिना त्रतादि के शुभ राग में 
चतंता हो और उसके दाह्म ब्रतादि की क्रिया हो, किन्तु वह कहीं 
उसे मोक्षमाग का कारण नहीं होता; क्योंकि जहाँ मोक्षमाग होता 
है वहाँ त्रतादि होते हैं; उन्हें निमित्त-व्यवह्यार से मोक्षमार्ग कहा 
जाता है। ब्रतादि को मोक्षमार्ग कहना वास्तव में तो कथन मात्र है| 


तीनों प्रकार के व्यवहार 
(१) नर-नरकादि शरीरको जीव कहना वह संयोग का कथन 


है । 

(२) वस्तु अमभेद है; उसमें ज्ञान-दर्शनादि भिन्न-भिन्न गुरों 
से भेद करके कथन करना--वह भी उपचार से कथन है। वस्तु तो 
एक हो है । 

(३ ) वीतरागभाव मोक्षमार्ग है। उसके बदले त्रतादिक शुभ 
रागको सोक्षमार्ग कहना--वहू भी उपचार से कथनसात्र हैं | 

--इसप्रकार व्यवद्दार कथनके तीन दृष्टांत दिये हैं। तदलुसार 
सबमें समझ लेना चाहिये। “धर्मास्तिकायाभावात”--अलोकाकाश में 
घर्मारितकाय न होनेसे सिद्धके जीव आगे नहीं जाते--यह कथन भी 
उपचारमात्र है। वास्तवमें तो सिद्ध भगवान की क्रियावती शक्ति की 
पर्याय की उतनी योग्यता है। गुरुके निमित्तसे ज्ञान हुआ वहाँ, अद्दो ! 


३६६ मोक्षुमाग प्रकाशक की किरणें 


धन्य गुरु | ठुम्हारे चरण कमल के ग्रताप से में भबसागर से पार हो 

* गया ।--इसमप्रकार बड़े बड़े मुनि भी विनय से कहते हैं; किन्तु वहाँ 

. बह उपचार कथन है । स्वयं अपने से पार हुआ तब विनयपृवक गुरु 
से कहता है कि--“हे नाथ ! आपने तार दिया ! आपके प्रताप से में 
संसार सागर से पार होगया ।?--इसग्रकार शास्त्रमे जहाँ-जहाँ व्यव- 
हार कथन आये वहाँ-बहाँ यथाथ वस्ठुकी समककर उसका श्रद्धान करना 
चाहिये, क्रिन्तु व्यवहार कथनको ही सत्य नहीं मान लेना चाहिये 
क्योंकि व्यवहारनय पर द्रव्य के संयोग ओर निमित्तादि की अपेक्षा 
से वर्णन करता है; इसलिये ऐसे व्यवह्ारनयकों अंगीकार नहीं करना 
चाहिये । 


_व्यवहारनय परको उपदेश देने में ही कार्यकारी है, या अपना 
भी कुछ प्रयोजन सिद्ध करता है ? --यह बात अब कहते हैं। 


[ वीर सं० २४७६ प्र० वैश्ञाख शुक्ला ६ रविवार ता० १६-४-*३ । 


निश्चय और व्यवहारके वर्ण न का अधिकार चलता है। व्यव- 
हारनय वस्तु के यथाथ स्वरूप को नहीं बतलाता, किन्तु उपचारस 
अन्यथा निरूपण करता है। अज्ञानी जीव अनादिसे व्यवद्दार को ही 
यथार्थ मानता है । त्रतादि के शुभराग को धर्म मानता है वह सिवा 
है । व्यवहारनय परको उपदेश देने में ही कार्यकारी है या अपना भी 
कुछ प्रयोजन सिद्ध करता है ? --ऐसा प्रश्न किया है; उसका उतर 
देते हैं। परको उपदेश देनेमें व्यवहारनय आता है यह बात तो कही) 
अब अपने लिये बात है। चैतन्य वस्तु देहादि से भिन्‍न दे; ओर अपने 
गुणोंसे अभेद है । चेतन्य वस्तु देहादिसे मिन्‍न है, ओर अपने गुण 
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अभेद है, किन्तु देहके संयोग से एकेन्द्रिय जीव, पंचेन्द्रिय जीव 
आदि-कहकर व्यवहार से पहिचान कराई है। जीव चेतन्य स्वरूप है, 
देहसे भिन्‍न है;--ऐसा कहने पर कोई अज्ञानी जीव ऐसा समम जाये 
कि ऐसे तो सिद्ध मगवान ही हैं; इसलिये वे ही जीव हैं और में तो 
शरीरवान हूँ; तो वह परमार्थ को नहीं समझता | उयवहार कहकर 
भी भेद्ज्ञान ढ्वरा जीवका लक्ष कराना था,. किन्तु व्यवहार कथन के 
अनुसार ही वस्तु स्वरूप नहीं समझ लेना चाहिये । 


न ८ ९ कल | 
अब, अपने में भी जहाँ तक परमाथ वस्तुकों ही समभे तबतक 
में ज्ञान हूँ, में दशन हैँ?” --इसंप्रकार व्यवहार साग छ्ारा चस्तुका 


निणेय करना चाहिये । व्यवहार मार्ग अर्थात्‌ क्या ? बाह्य क्रियाकांड 


ह.».] 


की बात नहीं है, किन्तु अंतरमें “से ज्ञान हूँ”, इत्यादि भेदका विकल्प 
उठता है उसे व्यवहास्मार्ग कह है। असेद्‌ वस्तुका अनुभव नहीं है 
इसलिये भेदका विकल्‍प आता है; किन्तु अभेद का निर्णय करना 
चाहता है इसलिये उस भेदके विचार को व्यवहार कहा है | मनुष्य 
जीव”-ऐसा पहले विचार करके, फिर देहसे भिन्न ज्ञानस्वरूष हूँ-इस 
प्रकार :जीवको लक्ष में ले. वहाँ गुण-गुणी के भेद से जीव को 
कक्ष में लेना. वह व्यवहार है। उस ठ्यवहारसार्ग द्वारा अभेद्‌ 
जीवका अनुभव करे तो भेद का विचार निमित्त है। जो 
जीव भेद:का -अवलम्बन छोड़कर अभेदरूप जीव को लक्ष में 
ले उसे भेदका विचार व्यवद्दार मार्ग ऋलाता है । इसप्रकार 
भेदका भी लक्ष छोड़कर अमभेद जीवका निर्णय करना वह सम्यर्द्शेन 
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प्राप्त करने की क्रिया है। यथार्थ स्वरूप कया है ? ओर उपचार क्या 
है ? उसका पहले निर्णय करना चाहिये । वीतरागभाव वह सच्चा 
मोक्षमार्ग है और बाह्य में वृत-तपादि भेदोंकोीं मोक्षमार्ग कहना वह 
उपचारमात्र है। वह सच्चा मोक्षमार्ग नहीं है| 

(१) मनुष्य जीव, देव जीव आदिको जीब कहा वहां ऐसा 
निणय करना चाहिये कि मनुष्य, देवादि के जो शरीर हैं वे जीव 
नहीं हैं; जीव तो उनसे प्रथक्‌ चैतन्यमय है । 

(२ ) गुण-गुणी भेदसे कथन किया कि ज्ञान वद जीव, दशेन 
बह जीव; वहां ऐसा निर्णय करना चाहिये कि जीव वस्तु तो अनंत 
गुणोंसे अभेद है। 

(३) वृतादि भेदों को मोक्षमार्ग कहा, वहां ऐसा निर्णय 
करना चाहिये कि ब्रतादिका राग या बाह्य क्रिया वह वास्तवमें मोक्ष- 
मार्ग नहीं है; सच्चा मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव ही है। 


व्यवहारनय कार्यकारीका अर्थ !! 


इसप्रकार जहाँ-जहाँ व्यवहार कथन हों वहाँ सर्वत्र परमार्थका 
ही निणय करना चाहिये; व्यवहार कथन को पकड़ रखना कार्यकारी 
नहीं दै। परमार्थ वस्तुका निर्णय करना ही प्रयोजन है और व्यवद्दार 
का कथन उसमें निमिच है; उस निमित्तपने की अपेक्षा से व्यवहार 
को कार्यकारी कह्दा है; किन्तु जो परमार्थका निर्णय करे उसे व्यवहार 
निमित्त कहलाता है। अनादि से परमार्थ तत्त्व समर में नहीं आया 
है, इसलिये उसका निर्णय करने में बीचमें भेदका विचार आये बिना 
नहीं रहता; किन्तु उस व्यवहारको उपचार मात्र मानकर परमार्थ 
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वस्तुका निणेय करे तो उसे व्यवहार कार्यकारी अथौत्‌ निरमित्त कह- 
लाता है; किन्तु निश्वयकी भांति व्यवहार कथनको भी सत्वभूत 
मानले ओर बैसा ही श्रद्धान करले तो डसे तो व्यवह्यरनय उल्टा 
अकार्यकारी हो जायेगा । “मनुष्यक्ा जोव”--ऐसा कहने से जावको 
तो नहीं समझे और सनुष्य शरीर को ही जीव मानले तो उसके 
मिथ्याश्रद्धा ही दृढ़ द्ोती है | उसीग्रकार ब्रतादि शुभरागको उपचारसे 
सोक्षमार्ग कहा है, वहाँ उस रागको ही सच्चा मंक्षमार्ग मानले और 
.वीतरागभावरूप यथार्थ मोक्षमार्गको न पहिचाने, तो उसके निःश्या- 
श्रद्धा ही होती है। इसलिये उसे व्यवहारनय अकार्यकारी हुआ । तथा 
गुण-गुणी के भेद से कथन करके समझाया वहाँ उस भेदके लक्तमें ही 
रुक जाये ओर अभेवका लक्ष न करे त्तो उसे भी व्यवद्दारनय काये- 
कारी नहीं हुआ | इसलिये जो निश्चय का अवलम्बन लेकर जीवका 
परमसार्थ स्वरूप सममता है उसीको भेद कथन-उ्यवहार कहा जाता 
है| परमार्थ न समझे तो उसके व्यवहार भी नहीं है; क्योंकि व्यव- 
हार तो अनादि से किया है। जो जीव परमार्थको नहीं समझता और 
व्यवद्ार को ही सत्यभूत मान लेता है उसे तो व्यवहार किंचित्‌ 
कायकारी नहीं है। 


जो मात्र व्यवहारको ही समझता है वह उपदेश के योग्य 
नहीं है । 
पुरुषार्थ सिद्ध्युपायमें कहते हैं किः-- 
अबुद्धस्य वोधनाथ मुनीश्वरा देशयन्त्यमूताथ । 
व्यवहार्भेव फेवलमबेति यस्तस्य देशना नास्ति ॥३॥ 
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साणवक एक सिहो यथा भवत्यनवगीत सिंहर्प । 
ठउयबहार एवं हि तथा निश्चग्रतां याव्यनिश्चयश्ञस्थ ॥०॥ 
अथ--मुनिराज अज्ञानी को समभाने के हेतु, असत्याथ जो 

व्यवह।रनय है उसका उपदेश देते हैं। परन्तु जो मात्र व्यवहार को 
ही जानते हैं उन्हें तो उपदेश देना ही योग्य नहीं है; और जिसग्रकार 
काई सिंहका न जानता हो उसे तो बिलाब ही सिंह है; उसीप्रकार जो 
निश्चयकों न जानता हो उसे तो व्यवह्यार ही निश्चयपने को श्राप्त 
दोता है । 


देखो, वास्तवमें द्रव्यके आश्रयसे ही निर्णय होता है। व्यव- 
हार द्वारा कहीं परमार्थका निशेय नहीं होता; किन्तु निर्णय करनेवाले 
को बसा निमित्त होता है, और उपदेश में व्यवहार आये बिना नहीं 
रहता; इसलिये व्यवहार द्वारा नि्णेय करना चादिये--ऐसा उपचार 
से कहा है । किन्तु जो व्यवहारकों दी पकड़ रखे उसे तो उपदेश 
देना द्वी योग्य नहीं है | जैसे--चचनगुप्तिका उपदेश चल रहा हो कि- 
“वचनगुप्ति रखना चाहिये”; वहां कोई जीव ऐसा कहे कि यदि 
चचनगुप्ति रखने को कहते हो तो आप क्यों वचन बोलते हैं ?-- 
तो बेसा कहने वाला जीव स्वच्छन्दी है, उसे व्यवहार की ख़बर नहीं 
है और न परमार्थकी ही खबर है। वह जीव उपदेश के योग्य नहीं है। 
उसी प्रकार उपदेश में परमार्थ समभाते समय बीच में व्यवहार कथन 
आजाता है; वहाँ जो जीव व्यवद्ार को ही सत्यभूत मानकर उसकी 
श्रद्धा करता है ओर परमार्थ को नहीं समझता, वह जीव उपदेश के 
योग्य नहीं है । 
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द्गिस्बर जैस परमेश्वर का सिद्धान्त है कि परमाथ् के बिना 
व्यवहार नहीं होता। परमार्थ के आश्रय से ही मोक्षमार्ग है, और 
परमार्थ हुआ तब राग को व्यवहार कह जाता है ! जो व्यवहार के 
आश्रय से लाभ मानता है वह जीव देशना का पात्र नहीं है। अंतर 
में ज्ञानवस्तु है, उसे जब पकड़ा तब राग में व्यवहारका आरोप आया | 
अंतर में परमार्थ वस्तु को पकड़े बिना व्यवहार किसका ? सिंह को 
पदिचानमेके लिये कहें कि--“देखो, सिंह इस बिल्ली जैसा होता है।” 
वहाँ बिल्ली को ही सिंह मानले वह सच्चे सिंह को नहीं जानता। 
उसी प्रकार जो परमार्थ को तो जानता नहीं है और व्यवहार से पर- 
सार्थ समझाने के लिये उपदेश किया, वहाँ व्यवहार को ही परमार्थ 
मानकर श्रद्धा करता है वह जीव परमार्थ को नहीं सममता | व्यव- 
हार असत्यार्थ है; उसी को जो सत्यार्थ माने उसे तो असत्याथे ही 
सत्याधपने को प्राप्त होता है, अर्थात्‌ वह जीव असत्य श्रद्धान करता 
है। 

व्यवहारकों असत्य कद्दा, इसलिये कोई अज्ञानी जीव ऐसा कहे 
कि व्यवहार असत्य है तो हम ब्रत-तप छोड़ देंगे ! तो उसका 
क्या समाधान है ? वह अब कहेंगे। 

[बीर सं० २४७६ प्र० वैश्ञाख शुक्ला ७ सोमवार ता० २०-४-५३ | 

व्यवहारको हेय कहा; वहाँ कोई निर्विचार अज्ञानी ऐसा 
प्रश्न करता है क्रि--आप व्यवहारको असत्य और हेय कहते दो; 
तो हम ब्त-तप-संयमादि व्यवहास्कर्म किसलिये करें ? उन सबको 
छोड़: देंगे |[ 
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व्रतादिक व्यवहार नहीं हैं, किन्तु त्रतादि को मोक्षमार्गं 
मानना वह व्यवहार है | 


उत्तर--अरे भाई ! इसने ब्रतादिको कदाँ व्यवहार कहा है ? 
पतादि तो व्यवहार नहीं हैं; किन्तु उन्हें मोक्षमाग मानना वह व्यव- 
हार है; इसलिये उनकी श्रद्धा छोड़ | त्रतादिकों व्यवद्यरसे मोक्षमाग 
कहा है किन्तु वह वास्तवमें मोक्षमाग नहीं है--ऐसी श्रद्धा करने का 
नाम व्यवहारकी हेयता है । इसलिये तू ब्रतादिको मे।क्षमाग मानना 
छोड़ दे; किन्तु उन ब्रतादिकों छोड़कर यदि अश्युभभाव करेगा तो पाप 
होगा, और उलटा नरकादियें जायेगा | त्रत पर्याय स्वयं कद्दीं व्यव- 
हार नहीं है, किन्तु उस ब्रतपर्यायमें मोक्षपयोयका आरोप करना बह 
व्यवहार है; इसलिये उसे मोक्षमार्ग मानने की श्रद्धा छोड़ दे ! मोक्ष- 
सागेमें बीचमें भगवानकी भक्ति, निःशंकता आदि आठ आचार और 
ब्रत-तप आदि के शुभभाव आते हैं, वे निचली भूमिकामें नहीं छूटेंगे 
द्वीपयोग उम्र होने पर दी वह शुभराग छूटता है, इसलिये वह पंरि- 
णत्ति हो तब तक उसे निश्चचसे अपनी जान; किन्तु उसे माक्षमार्ग 
मत मान । व्यवहारको छोड़नेका अथ्थ क्या ?--तो कहते हैं कि ब्तादि 
के रागको मोक्षमार्ग नमानना । ब्रतादिको मोक्षमार्ग कहना बह 
व्यवहार है; ओर उन ब्रतादिको मोक्षमार्ग न मानना, किन्तु अत्को 
ब्तरूप ही जानना वह निश्वय है। वह आत्माकोी ही अश्ुद्ध परि- 
ण॒ति है। यहां तो निश्चय-व्यवहाारकों ऐसी शैली है कि अपने भावको 
अपना कहना वद्‌ निश्चय, ओर अपने भावकों दूसरे का बतलाना 
वह व्यवहार है । ब्रतादिका रागभाव वास्तव माक्षमार्गका भाव 


४०४ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


नहीं है किन्तु बंधमार्गका भाव है; तथापि उस भावको मोज्षमार्ग 
मानना वह व्यवहार है। वह सान्‍्यता छोड़कर यथार्थ वीतरागभाव- 
रूप मोक्षमार्गको पहिचान | जहां स्वभावक्रे आश्रयसे वीतरागी 
मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है वहां ब्रतारिकों वाह्म सहकारी जानकर उसे 
उपचारसे मोक्षमार्ग कहा है। मोक्षमाग के बीचमें वे होते हैं | अंतर 
में निश्चय श्रद्धा-शान-चारित्र स्वद्रव्यके आश्रयसे श्रगट हुए वहीं 
निश्चयसे मोक्षमार्ग है, और उसके साथ त्त-तप-त्यागादि तो पर- 
द्रव्याश्रित हैं । व्यवहार मोज्षमार्ग तो परद्रव्याश्रित है। सच्चा मोक्षमार्म 
वीतरागभाव हे वह सवद्र॒व्याश्रित है; इसलिये स्वद्रव्याश्रित भावकों 
मोक्षम्ार्ग कहना वह निश्चय है और ब्तादि परद्रव्याश्रित हैं उन्हें 
मोक्षमार्ग कहना वह व्यवहार है, अर्थात्‌ वह सचमुच मोक्षमार्ग 
नहीं है | वास्तव में भोज्षमार्ग तो दूसरा ही ह--ऐसा 
समभने का नाम व्यवहार की देयता- है। निश्चय मोक्ष- 
मार्ग के साथ निमित्तरूपसे बतादि कैसे होते हैं, उन्हें जानने को 
भना नहीं कियां है, किन्तु उन्हीं को मोज्षमार्ग मानना छोड़ दो ! 
सम्पददर्शन होने के पश्चात्‌ त्रतादि शुभभावको मोज्षमार्ग 
का उपचार आता है, अशुभ को नहीं 
अतादि के परिणाम बीचमें आये बिना नहीं रहेंगे। बीतराग- 
ता हुए बिना शुभराग नहीं छूटेगा । शुद्धोपयोग न हो वहां झ्ुभ या 
अशुभ उपयोग द्ोता है। इसलिये शुभपरिणाम हों वह अलग बात है, 
किन्तु उस शुभको मोक्षमार्ग मासना मिथ्या है। शुभको मोक्षुमार्ग 
मानना छोड़ दे । यही व्यवहारको देय करने का अर्थ है। निश्चय 
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स्वभावमे दृष्टि रख ओर बीचमें त्रत-तपके परिणाम आयें उन्हें भी 
अपने परिणाम जान, किन्तु उन्हें मोक्षमा्ग न मान । व्यवहार और 
राग बीचमें आये वह अलग बात है, किन्तु उसीको मोक्षमार्ग मानले 
तो उसके मिथ्यात््व है; उसके शुभमें तो मोक्षमार्गका उपंचार भी नहीं 
है। उपचार तो तब कहलाता है जबकि-बास्तवमें वह मोक्षमार्ग नहीं 
है--ऐसा समझे और वीतरागभावरूप सच्चे मोक्षमार्ग को जाने । 
ब्रतादिका शुभराग सचमुच मोक्षमाग नहीं है--ऐसी धर्मीकी मान्यता 
हो जाने पर भी जबतक शुद्धोपयोग नहीं हुआ तबतक भक्ति-पूजा- 
ब्रतादिके शुभभाव आते हैं । यदि शुभ परिणाम भी छोड़दे और 
अशुभ परिणामोंमें बर्ते तो वहाँ मोक्षमार्गका निमित्त भी नहीं है। 
यदि अशुभको मोक्षमागंका निमितत माने, तब तो वहाँ निश्चयकी 
दृष्टि भी नहीं रहेगी, इसलिये वहाँ मोक्षमागंका आरोप भी नहीं है । 
मोक्षमार्गका निमित्त शुभ को कहा जाता है, किन्तु अशुभ को नहीं 
कहा जाता । जहाँ ज्ञायक तत्त्व पर दृष्टि हो वहां शुभमें मोक्षमार्गका 
आरोप आता है, किन्तु जहूं दृष्टि ही मिथ्या है अर्थात्‌ यथाथ मोक्ष- 
मार्ग प्रगट ही नहीं हुआ है, वहां तो शुभमें माक्षमागंका उपचार भो 
नहीं आता । ओर शुभको छोड़कर अशुभ करे तो उस अशुभमें तो 
मोक्षमार्गके तिमित्तका उपचार सी संभवित नहीं होता । शुद्धोपयोग 
'तो हुआ नहीं है ओर झुमको छोड़ देगा तो अशुभ होकर नरकादिसें 
जायेगा । देखो, यह मिथ्याहष्रिकी बात है इसलिये नरककी बात ली 
है । सम्यग्द्शनके पश्चाव भी विषय-कपायके कोई अशुभभाव आ- 
जाते हैँ, किन्तु उसे वे नरकादिके कारण नहीं होते, ओर वे अशुभ- 
. परिणाम मोज्ञुमार्गके निमित्त भी नहीं है । मोक्षमार्गका उपचार 
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ब्रतादि--शुभमें आता है, किन्तु हिंसादिके अशुभ-परिणामोंमें तो 
वैसा उपचार मी नहीं होता । मिथ्यादृष्टि जुभको छोड़कर अशुभमें 
प्रवतेन करेगा तो पाप बांधकर नरकमें जायेगा। धर्मीके अशुभ आये 
किन्तु अशुमके समय उसे नरकादिकी आयु का बंध नहीं होता -। 
परन्तु अभी जिसे धर्मकी दृष्टि भी नहीं है और शुभरागको व्यवहार 
कहकर छोड़ता है, उसे तो मोक्षमा्गकी या उसके उपचारकी भी 
दृष्टि नहीं रही | उसकी तो दृष्टि ही मिथ्या है। इसलिये शुभ छोड़- 
कर अशुभमें बतेना वह निर्विचारीपना है। हां, यदि सम्यरदशनके 
पश्चात्‌ ब्रतादिक शुभभाव छोड़कर मात्र वीतराग उदासीन भावरूप 
रह सके तो वैसा कर; किन्तु बह शुद्धोपयोगके- बिना नहीं हो सकता; 
ओऔर निचली दशामें चौथे-पांचवें-छट्ठे गुणस्थानमें शुद्धोपयोग नहीं 
रहता; इसलिये वहां शुभराग और त्रतादिक के भाव आते हैं, किस्तु 
उसे मोक्षमार्ग नहीं मानना चाहिये। निचलो दशामें झुमको छोड़कर 
अशुभमें प्रवत्तन करे तो बह स्वच्छन्दी दो जायेगा ॥ 


श्रद्धामें तो निश्चयकों तथा भ्रवृत्तिमें उयवहारको उपादेय मानना - 
-बह मान्यता भी मिथ्याभाव, ही दै; किन्तु निश्चयको तो यथाथ वस्तु 
स्वरूप जानकर अंगीकार करना चाहिये, ओर व्यवद्दारकों तो आरोप 
जानकर उसका श्रद्धान छोड़ना चाहिये--इसग्रकार दोनों नय 
सममतता । 

अब, वह जीव दोनों नयों का अंगीकार करनेके हेतुसे फिसी 
समय अपने को शुद्ध सिद्ध समान, रागादि रहित और केवलज्ञानादि 
सहित आत्मा मानता है, तथा ध्यान मुद्रा घारण करके ऐसे विचारों 
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में लीन होता है। स्वयं ऐसा नहीं है तथापि भ्रमसे, निश्चयसे “में 
ऐसा ही हूँ”--ऐसा मानकर संतुष्ट होता है, तथा किसी समय वचन 
द्वारा निरूपण भी ऐसा ही करता है, किन्तु स्वयं प्रत्यक्ष जैसा नहीं 
है बसा अपने को मानता है, वहां निश्चय नाम कैसे प्राप्त कर सकता 
है | क्‍योंकि जो वस्तु की यथावत्‌ प्ररूपणा करे उसका नाम निश्चय 
है। इसलिये जिसग्रकार मात्र निश्चयाभासी जीवका अयथाथेपना 
पहले कहा था उसीप्रकार इसे भी जानना | 
द्रव्यदृष्टिसे सिद्ध समान कहा है, किन्तु पर्यायमें भी अपने को 
सिद्ध जैसा मानकर अज्ञानी संतुष्ट होता है। पर्यायमें राग और 
अढ्पज्ञता होनेपर भी अपने को वीतरागी, केवलज्ञान सहित सिद्ध 
समान मानता है, किन्तु पर्यायमे सिद्धपना तो नहीं है तथापि अज्ञानी 
सिद्धपत्ता सानना है ओर उसे निश्चय मानता है; किन्तु वह निश्चय 
नहीं है; चह तो निश्चय श्रद्धा है। पर्याय में जेसा है बैसा जानना 
चाहिये । 
अथवा वह मानता है फि--“इस नयसे आत्मा ऐसा है और 
इस नयसे ऐसा हे” किन्तु आत्मा तो जैसा है वेसा ही है। वहां नय 
द्वारा निरूपण करने का जो अभिप्राय है उसे वह नहीं जानता; क्योंकि 
आत्मा निश्चयनय से तो सिद्ध समान केवलज्ञानादि सहित, द्रग्यकम- 
नोकमं-भावकर्म-रहित है, तथा व्यवहारनयसे संसारी, मतिज्ञानादि 
सहित, द्रव्यकमं-नोकर्म भावकर्म सहित है,--ऐसा वह मानता दै। 
अब, एक आत्माके ऐसे दो स्वरूप तो होते नहीं हैं; क्‍योंकि जिस 
भावका सहितपना साना, उसी भावका रहितपला एक ही बस्तुरों 
कैसे संभवित हो सकता है ? इसलिये ऐसा मानना श्रम है । 


४०६ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


त्रतादि--शुभमें आता है, किन्तु हिंसादिके अशुभ-परिणामोंमें तो 
वेसा उपचार भी नहीं होता। मिथ्यादृष्टि शुभकों छोड़कर अशुभमें 
प्रवत्तेन करेगा तो पाप बांधकर नरकमें जायेगा। धर्मीके अशुभ आये 
किन्तु अशुभके समय उसे नरकादिकी आयु का बंध नहीं होता-। 
परन्तु अभी जिसे घर्मकी दृष्टि भी नहीं है और शुभरागको व्यवहार . 
कहकर छोड़ता है, उसे तो मोक्षमार्गकी या _ उसके उपचारकी भी 
दृष्टि नहीं रही | उसकी तो दृष्टि ही मिथ्या है। इसलिये शुभ छोड़- 
कर अशुभमें वतना वह निर्विचारीपना है। हां, यदि सम्यरद्शनके 
पश्चात्‌ त्रतादिक शुभभाव छोड़कर मात्र वीतराग उदासीन भावरूप 
रह सके तो वैसा कर; किन्तु बह शुद्धोपयोगके- बिना नहीं हो सकता; 
ओर निचली दशामें चौथे-पांचवें-छुद्ठो गुशस्थानमें शुद्धोपयोग नहीं 
रहता; इसलिये वहां शुभराग ओर ब्रतादिक के भाव आते हैं, किव्तु 
उसे मोक्षमार्ग नहीं मानना चाहिये । निचली दशामें शुभको छोड़कर 
अशुभ प्रवतन कर तो वह्द स्वच्छन्दी हो जायेगा। धर 


श्रद्धामें तो निश्चयको तथा प्रवृत्तिमें व्यवहारकों उपादेय मानना - 
“बह मान्यता भी मिथ्याभाव, दी है; किन्तु निश्चयको तो यथाथे वस्तु 
स्वरूप जानकर अंगीकार करना चाहिये, ओर व्यवद्दारको तो आरोप 
जानकर उसका अश्रद्धान छोड़ना चाहिये--इसग्रकार दोनों नय 
सममना । 
अब, वह जीव दोनों नयों का अंगीकार करनेके देतुसे किसी 
समय अपने को शुद्ध सिद्ध समान, रागरादि रहित ओर केवलक्ञानादि 
हित आत्मा मानता है, तथा ध्यान मुद्रा धारण करके ऐसे विचारों 
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में लीन होता है | स्वयं ऐसा नहीं है तथापि श्रमसे, निश्चयसे “में 
ऐसा ही हूँ”--ऐसा मानकर संतुष्ट होता है, तथा किसी समय वचन 
द्वारा निरूपण भी ऐसा ही करता है, किन्तु स्वयं प्रत्यक्ष जैसा नहीं 
है बेसा अपने को मानता है, वहां निश्चय नाम कैसे प्राप्त कर सकता 
है ! क्योंकि जो वस्तु की यथावत्‌ प्ररूपणा करे उसका नाम निश्चय 
है। इसलिये जिसप्रकार मात्र निश्चयाभासी जीवका अयथार्थपना 
पहले कह्दा था उसीग्रकार इसे भी जानना | 
द्रव्यदृष्टिसे सिद्ध समान कहा है, किन्तु पर्यायमें भी अपने को 
सिद्ध जेसा मानकर अज्ञानी संतुष्ट होता है। पर्यायमें राग और 
अल्पज्ञता होनेपर भी अपने को बीतरागी, केवलज्ञान सहित सिद्ध 
समान मानता है, किन्तु पर्यायमं सिद्धपना तो नहीं है तथापि अज्ञानी 
सिद्धपना मानना है और उसे निश्वय मानता है; किन्तु वह निश्चय 
नहीं है; वह तो निश्चय श्रद्धा है। पर्याय में जेसा है बैसा जानना 
चाहिये । 
अथवा वह सानता है कि--/इस नयसे आत्मा ऐसा है ओर 
इस नयसे ऐसा हे”; किन्तु आत्मा तो जैसा है बसा ही है। वहां नय 
रा निरूपण करने का जो अभिप्राय है उसे वह नहीं जानता; क्योंकि 
भत्ता निश्चयनय से तो सिद्ध समान केवलज्ञानादि सहित, द्र्यकम- 
नोकमं-भावक्म-रहित है, तथा व्यवहारनयसे संसारी, मतिज्ञानादि 
सहित, द्रव्यकमे-नोकर्स भावकर्म सहित है,--ऐसा वह मानता है | 
अब, एक आत्माके ऐसे दो स्वरूप तो होते नहीं हैं; क्‍योंकि जिस 
भावका सहितपना साना, उसी भावका रदितपना एक ही बस्तु में 
केसे संभवित हो सकता है ? इसलिये ऐसा मानना भ्रम है । 


92०८ | म्मोक्षमों फ़क्तर्राक क्री लिए 


एकल्ली पर्मीम् में परसर घिरदर को समाप्त स्साम्तां 
ज्ह भिश्यछ्तल्ठा है। 

अम्ज्मी छकरहीफर्शाप्न में सी फ्रक्कार समान न्हिे।। उसी फर्थीय मी 
सि्कमना श्यीर उसी मं संसंसारीफता।। फिल्म्स स्से सिहप ता श्मीर उसी 
रमेंव्यधहार स्सेस्सेंसारीफा]:--खसप्रक्तार ज्ज्नाभी स्मातता खि; किसु कह 
क्कसुखरूप फ्ाप्तो सिशेश करता नहीं कै!) 

पुनस्य, प्रक्रद्दी पर्यी धममेम्म तिज्ञसज्भीर्केशलल्ञान-- सो नो किसे 
स्सर्भव्वित-्हो ग्सक्रते हैं? उमल्ी स्मासता दी कि व्तमान पर्थो प्रसेव्व्य 
व्यहारस्स सी मीतिलज्ानदि प्सहित ऊूँल्योरामिस्पयस्से कत्तमाप्फर्थिमों 
सक्रेन्लब्चानी हूँ किन्तु ऋसप्रकारमिश्प्र-ज्यप्र है त्ही नरदीं।। एक्स 
फार्याध्र में सिक्षपतर ब्जोर प्संसारीप ना दो नी हीते।। एएकल्ीफप्रपिय 
मदिज्ञानस्भीर-क्रेवलज्ञान को मो पके से हू स्सकते हे एएकती फर्वीशर्म 
रग्ाअभोरजीतरागतात्वोनों करैंसेदी ग्सकते हैँ ९ दो, कारतुमे ऋचा एस 
सिछलहोंने पक्री:शक्तिश्ै, ज्और सर्वीय् म्में स्संसार-्हे।:क््य गे फरिवलश्ात 
ध्कीश्शक्ति है :भीरफ्ीधम्मेंग्मतिज्ञादि व्ल्पक््ामकि--मगेसा स्वाति 
व्तो-्ग्रधाधः है, किन्तु 'एक्त-हीपफग्रीबम्में सो भ्थाव स्माननाय्तह काहदीं 
(निरचय-व्यवद्वार न्‍हींलीे; पवहत्तो मिश्याश्शद्वात्ै।। त्तोकिर किस- 
प्रकार 27 

ज़िसप्रकारगराजाओर ग्टक्रम्मतुष्यस्व सकी स्मफेवा स्से प्समान दे 
ऋद्टा हिे।। ेतरसब्ानदि फीउ्मेफिक्षास्सेस्समालवाम्मामे / तो केसानर 
ल्ै,/कर्योकिस्संसारी को निश्वम्रस्से म्मज्तिज्ातादिकिती: हैं. व्यीरसिदर 


४१० मोक्षमाग प्रकाशक की किरणों 
शुद्ध द्रव्य दृष्टि के विषय में तो ऐसा कह्दा जाता है कि-रागादि 
आत्मा के हैं ही नहीं, वे निश्चय से जड़ के हैं; किन्तु वहाँ द्रव्य दृष्टि 
की बात है और यहाँ वो दो द्रव्यों का प्रथकत्व बतलाते हैं। जिस 
द्रव्य का जो भांव हो उसे उसी का कहना वह भी निश्चय है। 
राग को आत्मा का कहना भी निश्चय है। राग निश्चय से 
आत्मा का है; कम से राग हुआ ऐसा मानना वह श्रम दे । 
संसारी जीव के ही रागादि हैं बह औदयिक भाव स्ववत्त्व है, रागादि 
भाव कर्सके नहीं है। उन रागादिकभावोंको कर्मका मानना वह अम है। 
इसलिये निश्चय से ऐसा है, और व्यवद्दार से ऐसा हे,-इसग्रकार एक 
ही पर्याय में दो भाव मानना वह अ्रम है; किन्तु भिन्न ९ भावों की अ- 
पेक्षा से नयों की म्रूपणा है; इसलिये जिस अपेक्षा से जिस भाव की 
कथन हो, तद्नुसार यथार्थ समझना बह सत्य श्रद्धा है। मिथ्यादष्ट को 
अनेकान्त के स्वरूप की खबर नहीं है। 
[ वीर सं० २४७६ प्र० वैज्ञास शुक्ला ६ ब्रुधवार ता० २२०४-४३ / 
पुनश्च, उस जीब को झत-शील-संयमादिक का अंगीकार होता 
है। उसे व्यवहार से “प्यद भी माक्षमाग का कारण है? ऐसा मारने 
कर उसे उपादेय मानता है। यह तो, जिसप्रकार पहले मात्र व्यवद्दी- 
राबलम्बी जीव का अयथार्थपना कह्दा था उसीग्रकार इसके भी अयधथा“ 
शपना ही जानना । और वह ऐसा मी मानता है कि-/यथायोग्य 
त्तादि क्रिया करना तो योग्य है, किन्तु उसमें ममत्व नहीं करना 
चादिये।” अब, स्वयं जिसका कर्ता होगा उसमें ममत्व केसे नहीं करे- 
गा ? यदि स्वयं कर्ता नहीं है तो “ मुझे यह क्रिया करना योग्य दे”: 
ऐसा भाव कैसे किया ? और यदि स्वयं कर्ता .है ते बह ( किया ) 
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अपना कर्म हुआ, इंसलिये कर्ता कम सम्बन्ध स्वयं सिद्ध हुआ । किन्तु 
ऐसी मान्यता तो भ्रम है । 
शरीर से ब्रह्मचय का पालन करे, निर्दोष आहार ले, शरीर से 

हिंसा न हो, इत्यादि बाह्य ब्रतादि की क्रियाकों अज्ञानी मोक्षुका 
साधन मानता है । ओर अज्ञानी ऐसा कहता है कि--अल्पाहार, 
शरीरको आसन लगाकर स्थिर रखना--आदि क्रियाएँ करना अब- 
श्य, किन्तु उनका ममत्व नहीं करना चाहिये; लेकिन यह वात मिथ्या 
है। प्रथम तो कर्तो हुआ वद्दीं ममत्व आगया। कर्ता हो और ममत्व 
न करे यह कैसे हो सकता है ? जड़की क्रियां आत्मा कर ही नहीं 
सकता; तथापि “में करता हूँ?--ऐसा मानता है. वह महामिथ्यात्व 
ओर ममत्व है। जड़ शरीरकी क्रिया में कर सकता हँ--ऐसा जिसने 
माना है वह जीव जड़का कर्ता हुआ और जड़ उसका कर्म हुआ | 
वहां जड़ है साथ कर्ता-कर्म सम्बन्ध हुआ; किन्तु यह मान्यता मिथ्या- 

ष्व्‌ हे "| 

बाह्य ब्रतादिक हैं वे तो शरीरादि परद्रव्याश्रित हैं, और पर- 

द्रव्यका स्वयं कर्ता नहीं है; इसलिये उसमें कठ त्ववद्धि भी नहीं करना 
चाहिये; तथा उसमें ममत्व भी नहीं करना चाहिये । उन व्तादिकमें 

प्रहणु-त्यागरूप अपना शुभोपयोग होता है. वह अपने आश्रित है 

ओर स्वयं उसका कर्ता है; इसलिये उसमें कठ त्व बुद्धि भी मानना 

चाहिये ओर ममत्व भी करना चाहिये । 


शुद्ध उपयोग ही घर्मका कारण है 
सम्यग्दष्टि रागका कर्ता नहीं है--ऐसा कहा है, वह तो द्रव्य- 
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इृष्टिकी अपेक्षा कहा है; किन्तु सम्यग्हष्टिको भी पर्यायमें जितना राग 
होता है, उसका कर्ता पर्याय अपेक्षासे वह आत्मा हीं है, कहीं जड़ 
उसका कतीो नहीं है। इसलिये पर्यायमें जो राग होता है उसे अपना 
जानना चाहिये, किन्तु उस झुभरागको 'मोक्षका कारण नदीं मानना 
चाहिये । शुभरागको धर्मका कारण मानना वह अ्रम है। धर्मेका 
कारण तो राग रहित शुद्ध उपयोग है। शुद्धोपयोग और शुभोषयोग 
में प्रतिपक्षीपना है; शुभराग तो पुस्यबंधका कारण है और मोक्षका 
कारण शुद्धोपयोग है | शुभरागसे पुर्यबंध भी हो ओर वह मोक्षका 
का ण भी हो--इसप्रकार एक ही भावको बंध-मोक्षका कारण मानना 
वह भ्रम है। इसलिये ब्रतादि के शुभ राग को बंध का ही कारण 
जानना; उसे सोक्षका कारण नहीं मानना चाहिये | 
वीतराग शुद्ध उपयोग ही मोक्षका कारण है 
ब्रत-अव्रत दोनों विकल्पोंसे रहित जहां परद्रठ्यके प्रहण-त्यागकों 
कोई प्रयोजन नहीं है--ऐसा उदासीन बीतराग शुद्धीपयोग है, वही 
मोक्षमार्ग है। किन्हीं जीवों को निचलीद्शामें शुभोपयोग और शुद्धो- 
पयोगका संयुक्तपना होता है, इसलिये उस ब्रतादि झुभोपयोगको 
उपचारतसे मोक्षमार्ग कहा है। वस्तुविचारसे देखने पर शुभोपयोग 
मोक्षका घातक ही है ।--इसप्रकार जो बंधका कारण दै वही मोक्षका 
घातक दै,--ऐसा श्रद्धान करना | 
सम्यग्दष्टिको शुभोपयोग भी वास्तवमें तो बंधका द्वी कारण है, 
किन्तु उस समय साथमें निश्चय श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरतारूप मोक्षमार्ग है। 
इसलिये उसके शुभ को उपचारसे मोक्षका कारण कहा है; किन्तु सचा 
साधन तो विकल्परहित श्रद्धा-ज्ञान और वीवरागी चारित्र द्वी है। 
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राग मोक्षका साधन है ही नहीं-ऐसा श्रद्धान करना चाहिये | मोक्त 
का कारण तो रागरहित ज्ञानानन्द स्वभावमे एकाम्रतारूप शुद्धोपयोग 
ही है। इसप्रकार शुद्धोपयोगको मोक्षका कारण जानकर उसक़ा उद्यम 
करना चाहिये, और शुसाशुभ उपयोगको वंधका कारण और देय 
जानकर उनकी रुचि छोड़ना चाहिये । प्रथमसे ही ऐसा निश्चय करता 
चाहिये । 
शुद्ध उपयोग ही मोक्ष का कारण होने से आदरणीय है--ऐसी 
श्रद्धा तो हुई है, किन्तु जहाँ शुद्धोपयोग न हो सके वहाँ शुभोपयोग 
होता है। अशुभ को छोड़कर शुभ भाव करता--ऐसा उपदेश में कहा 
जाता है, किन्हीं अशुभ आता है और उसे छोड़ देना चाहिये--ऐसा 
नहीं दे । शुभ का काल है वहाँ अशुभ राग होता ही नहीं । राग हुआ 
और छोड़ देना चाहिये--ऐसा नहीं है। अशुभ हुआ ही नहीं है; फिर 
उसे. छोड़ना कैसा ? ओर अशुभ हुआ, दो उसे छोड़ना किसग्रकार ? 
हुआ वह तो .हुआ ही है; ओर दूसरे समय तो वह छूट ही जाता 
है उसीम्रकार शुद्धोपयोग हुआ वहाँ शुभोपयोग छूट जाता है; अथौत््‌ 
बहाँ शुभ की उत्पत्ति द्वी नहीं दोती । 
क्रमबद्धपर्याय में तो कोई फेर नहीं पड़ता, किन्तु उपदेश में 

तो ऐसा द्वी कथन आता है कि पाप छोड़ो; अशुभ छोड़ो । शुभ और 

अशुभ दोनों उपयोग अशुद्ध दी हैं; किन्तु उनमें शुभ की अपेक्षा अशुभ 

में अधिक अशुद्धता है। जहाँ झुद्धोपयोग है वहाँ तो वाह्म में लक्ष ही 
नहीं है । चैतन्य के अनुभव में ही एकाग्रता व्तती है, वहाँ पर द्रव्यों 

का तो वह साक्षी ही है, इसलिये पर द्रव्यों का तो कोई सम्बन्ध- 
आल्स्बन ही नहीं है। परन्तु शुभोपयोग के समय बाह्य में अहिंसा 
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का पालन करूँ, देखकर चलूँ--इत्यादि ब्रतादिक की प्रवृत्ति 
होती है; तथा अशुभोपयोग के समय हिंसादि अन्नतरूप प्रवृत्ति 
होती है |--इसप्रकार शुभ और अशुभ भावरूप अशुद्ध उपयोग के 
समय परद्रव्य की श्रवृत्ति के साथ निमित्त-नैमित्तिकपना होता दे। 
जहाँ शुद्धोपयोग है वहाँ तो परद्रव्यके साथ सम्बन्ध ही नहीं है; श॒द्धो- 
पयोग का तो स्वभाव के ही साथ सन्बन्ध है। इसका ग्रदण करूँ 
और इसे छोड़ं--इत्यादि प्रहण-त्याग के विकल्प शुद्धोपयोग में नहीं 
होते | जब ग़ुद्धोपयोग न हो तब अशुद्धोपयोग में शुम-अशुभ राग 
होता है । > 
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शुभ को ओर शुद्ध को कारणकारयपना नहीं है | 


कोई ऐसा मानता है कि--शुभोपयोग झुद्धोपयोग का कारण 
है । अब, वहाँ जिसप्रकार अशुभोपयोग छूटकर शुभोषयोग द्वोता है, 
उसीभ्रकार शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता है,--ऐसा ही यदि 
कारणकायपना दो तो शुभोपयोग का कारण अशुभोपयोग भी सिद्ध 
हो | अथवा द्रव्यलिंगी को शुभोपयोग तो मिश्यादृष्टि के योग्य उत्कृष्ट 
होता है, जबकि शुद्धोपयोग होता ही नहीं है। इसलिये वास्तविकरूप 
से दोनों में कारणकायपना नहीं है अशुभ में से सीधा शुद्धोपयोग 
किसीको नहीं होता | अशुभ दूर होकर शुभ द्वोता है व शुभ दूर द्ोकर 
फिर झुद्ध द्योता है | यद्यपि त्रत के परिणाम भी त्यागने योग्य हैं,किंतु 
सम्यग्दष्टि को पदले अन्नत के परिणाम छूटकर त्रत के परिणाम दोते 


नह 


६ और फिर शुद्धोपयोग होने पर त्रत के शुभ परिणाम भी छूट जाते 


सातवाँ अध्याय ४१४ 


हैं। वास्तव में शुभ वह शुद्ध का कारण नहीं है। यदि शुभ शुद्ध का 
कारण हो, तब तो अशुभ भी शुभ का कारण हो जाये; किन्तु ऐसा 
नहीं हे। पुनश्च, यदि शुभ वह शुद्ध का कारण हो, वो द्रव्यल्िगी 
सिथ्याद्ृष्टि उत्कुष्ठ शुभ माव करके नबवें ग्रेवेयक में जाता है, तथापि 
वह शुभराग उसे किचित भी झुद्ध का कारण नहीं होता । इसलिये 
शुभराग शुद्ध का कारण नहीं है । कभी-कमी भावल्िंगी मुन्ति प्रथम 
सख्रगे में जावा है और द्वव्यलिंगी मिथ्याहष्टि शुभ से नववें ग्रेंवेयक 
तक पहुँचता है, किन्तु उप्ते उस शुभ के कारण किंचित्‌ मात्र झुद्धता 
नहीं होती । इसलिये शुभ और शुद्ध को वास्तव में कारणकार्यपना 
नहीं है । 


जैसे-किसी रोगी को पहले भारी रोग था ओर फिर अल्प रह 
गया, वहाँ वह अल्प रोग कहीं निरोग होने का कारण नहीं है । हाँ; 
इतना अवश्य है कि अल्प रोग रहे तब निरोग होने का उपाय करे तो 
हो सकता है; किन्तु कोई उस अल्प रोग को दी भत्ना जानकर उसे 
रखने का यत्न करे तो वह निरोग केसे होगा ? उसीप्रकार किसी 
कपायी को तीतच्र कषायरूप अशुभोपयोग था, वाद में सन्‍्द कपायरूप 
शुभोपयोग हुआ; तो वह शुभोपयोग कहीं निष्कपाय श॒ुद्धोपयोग होने 
का कारण नहीं है। हाँ, इतना अवश्य है कि-शुभोपयोग होने पर 
यदि यत्न करे तो शुद्धोपयोग हो जाये; किन्तु कोई दस झुभोपयोगको 
ही भला जानकर उसी की साधना करता रहे तो उसे गुद्घोपयोग 
कहाँ से होगा ? दूसरे, मिथ्याह्रि का अुभोपयाग वो झुद्धापयोग का 
ऋफारण है ही नहीं; किन्तु सम्यग्दृष्टि को झुोपयोग होने पर निकट . 


2 
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मान्यता किस प्रकार की ! यदि शुद्ध द्रव्य की यथार्थ मान्यता, ज्ञान 
ओर एकाग्रता करे तो पर्याय में शुद्धता होना चाहिये, किन्तु पर्योय 
6 उ॒ े । 2 में शुद्ध छा कल /2 
की तो उस्ते खबर नहीं है। में शुद्ध हूं--एऐसा कल्पना से मानता हू, 
जानता है और उस रागमिश्रित विचार में लीन होवा है--उसीकों 
वह निश्चय रत्नश्रय मानता है; किन्तु निश्चय रत्नन्नयर के सच्चे स्व- 
रूप की उसे खबर नहीं है। ओर अज्ञानी व्यच॒ह्ार-रत्मन्नय को भी 
अन्य प्रकार से भ्रमरूप मानता है । 


“अरिहन्तादिके अतिरिक्त अन्य देवादिको में नहीं मानता; 


५ 


मानता हूँ, अन्य को नहीं मानता, वह तो सम्यन्दशन हुआ । जेन 
शास्त्रों के अभ्यासमें बहुत प्रवतेन करता हूँ वह सम्यरज्ञान हुआ, तथा 
च्रतादिरूप क्रियाओं वतेता हूँ बह सम्यक्‌ चारित्र हुआ ।?-इसप्र- 
कार अपने को व्यवद्दार-रत्नत्रयरूप हुआ मानता हैं; किन्तु व्यवहार 
तो उपचारका नाम है और वह उपचार भी तभी हो सकता है जबकि 
सत्यभूत निश्चय रत्नत्रयके कारणादिरूप हो, अर्थात जिसग्रकार 
निश्चयरत्नत्रयकी साथना होती है उसीग्रकार उसे साथे तो व्यचद्दार- 
पना संभवित होता है | किन्तु इसे तो सत्यभूत निश्चयरत्नत्रय की 
पहिचान ही नहीं हुई है, तब फिर तदनुसार साथता केसे कर सकता 
है? मात्र आज्ञालुसारी होकर देखा देखी साधना करता है; इसलिये 
उसे निश्चय-व्यवद्वार मोक्षमार्ग भी नहीं हुआ है । 


भ्रौर ५ ८ /५ ल्‍ 
ओर जेन शास्त्रानुसार जीवादिकके भेद सीस्य लिये है. उर्न्ह 
| 


इसप्रकार यहू जीव निश्चयाभास को जानवा-मानता ू, किन्तु 
व्यवहार साधनको भला सममता है; इसलिये स्वच्छन्दरी होकर असु- 


२० 
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भरूप अवर्तेन नहीं करता; किन्तु ब्रतादि शुभोपयोगरूप बर्तता है; 
इसलिये अंतिम ग्रंवेयक तक का पद्‌ प्राप्त करता है; तथा यदि 
निश्चयाभासकी प्रबलतासे अशुभरूप प्रवृत्ति होजाये तो उसका कुगति 
में भी गमन दोकर परिणामानुसार फ् पाता हैं; किन्तु संसारका ही 
भोक्ता रहता है, अथीत्‌ सच्चा मोच्ष्मार्ग श्राप्त किये बिना वह सिद्धपद 
को प्राप्त नहीं कर सकता |--इसप्रकार निश्चय-व्यवह्मराभास दोनों 
नयावलम्बी मिथ्यादृष्टियोंका निरूपण किया। बह जीव निश्चयामास 
को जानता-मानता है, किन्तु व्यवद्दार साधनको भला सममता हे 
इसलिये स्वच्छन्दी होकर अशुभरूप प्रवततेन नहीं करता । 
अब, जो पिध्यादष्टि सम्यक्त्थ सन्मुख है, उसका निरूपण 
करते हैं। 


3 


सम्यवलसन्शख मिथ्यादृष्टिका 
: निरूपण 


किन्हीं मंदकषायादिका कारण पाकर ज्ञानावरणादि कर्मोंका 
क्षुयोपशम होने से जीवके तस्त्व विचार करने की शक्ति प्रगठ होती 
है; और सत्य समभने का इच्छुक हुआ होने से देव-गुरु-शास्त्र, नव॒- 
तत्त्व, छह द्रव्य आदि तत्त्वोंका विचार करने में उद्यमी हुआ,--ऐसा 
होने से उसे देव-गुरु-शास्त्रादि सच्चे बाह्य निमित्तों का योग मिला 
ओर वहाँ सच्चा उपदेश श्रवण किया । उस उपदेशमें अपने को प्रयो- 
जनभूत मोक्षमार्ग के, देव-गुरु-धर्मादि के, जीषादि तत्तों के, स्व- 
परके अथवा अपने को अहितकारी-हितकारी भावों के--इत्यादि 
उपदेश से सावधान होकर उसने ऐसा बिचार किया कि--अहो ! 
सुझे इस वातकी तो खबर ही नहीं थी; में भ्रमसे भूलकर मजुष्यादिक 
-शरीर में तन्मय हो रहा हूँ, किन्तु यद्द शरीर तो अल्पकाल रहता 
है ।--इसप्रकार वेराग्य होता है, तथा निर्णय करता है कि पूर्वोत्त 
तक्त्वोंकी मुझे खबर नहीं थी ।” में तो यह सब जानता है? -पेसो 
जो भ्रमपूथक मान बेठे वह तो पात्र ही नहीं है; क्योंकि बह पृर्वकी 
ओर वर्तेमान की अपनी सान्यताके बीच कोई भेद नहीं करता । 
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पुनश्च, वह विचार करता है कि मुझे यह सब निमित्त प्राप्त 
हुए हैं, इसलिये मुझे इस बात का निर्णय करना चाहिये; क्योंकि 
इसीमें मेरा हित है-- ऐसा बिचार कर जो उपदेश सुना उसकी धारणा 
करने का उद्यम करता है | यहाँ उपदेशका श्रवण लिया है; पहले 
शास्त्र पढ़कर तत्त्व विचार करता है--ऐसा नहीं कहा | 


[बीर सं २४७६, प्र० वैशाख शुक्ला ११ शुक्रवार २४-४-५३ | 


सम्यर्दर्शन प्राप्त करने से पू्वेकी पात्रता 

सम्यरदर्शन-सन्मुख हुए जीबकी पात्रता कैसी होती है उसका 
यह वणन है। जिसने अभी सम्यग्दशेन प्राप्त नहीं किया है किन्तु 
प्राप्त करने के लिये तत्त्व निर्णय आदि का उद्यम करता हैऐसे 
जीवकी यह बात है। जिसे आत्माका हित करने की भावना हुई है, 
सम्यर्द्शन प्रगट करके आत्माका कल्याण करने की आकांच्षा जागृत 
हुई है--ऐसे जीवको प्रथम तो कधायकी मंदता हुई है, तत्त्वनिर्णेय 
करने जितना ज्ञानकी शक्तिका विकास हुआ है, निमित्तरूपसे सच्चे 
देव-गुरु-शास्त्र मिले हैं और स्वयं को उनकी प्रतीति हुई है। ज्ञानीके 
निकट यथाथे उपदेश प्राप्त हुआ है और स्वयं अपने प्रयोजन के लिये 
मोक्षमाग आदिका उपदेश सुना है। कौनसे भाव आत्माको हितकारी 
हैं और कौनसे अहितकारी हैं; सच्चे देव-गुरु-शास्त्रका स्वरूप क्या 
हे ओर कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र कैसे हैं; जीवादि नवतत्त्वोंका स्वरूप 
क्या है ? द्रव्य-गुण-पर्याय क्या हैं ? उपादान निमित्तका स्वरूप कैसा 
है ? मोक्षमागका सच्चा स्वरूप क्या है (--इत्यादि प्रयोजनभूत विषयों 
का यथार्थ उपदेश गुरुगमसे प्राप्त हुआ है, ओर स्वयं अंतरमें उन्तका 


*७. 
'ति 
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निर्णय करके समभने का प्रयत्न करता है; उसे समभकर स्वयं अपना 
ही प्रयोजन सिद्ध करना चाहता है; उपदेशकी घारणा करके में दूसरे 
को सुनाऊ' अथवा सममा दू--इस आशयसे नहीं सुनता, किन्तु 
सममकर अपना कल्याण करने की ही भावना है। 

देखो, यह तो अभी सम्यग्दशन आआप्त करने से पहले की पात्रता 
बतल्ाते हैं। जो अपना कल्याण करना चाहता है उसे मंदकपाय और 
ज्ञानका विकास तो होता दी है; तदुपरान्त ज्ञानीके पास से सच्चा उप- 
देश मिलना चाहिये । अज्ञानी-छुगुरुओं के उपदेशसे यथार्थ तत्व- 
निणय नहीं हो सकता । जिसे कुदेव-कुगुरु तो छूट गये हैं; निमित्त 
रूपसे सच्चे देव-गुरू-शास्त्र मिले हैं, और कषायकी मंदता पूर्वक जो 
तत्त्व निशुयका उद्यम करता है ऐसे जीव की यह वात है । देखो, 
उस सम्यक्त्व-सन्मुख़ जीवमें केसी-कैसी पात्रता होती है वह बत- 
लाते हैं। 

(१) प्रथम तो मंदकषाय हुई है। आत्ताका हित करने की 
जिज्ञासा हुई वहाँ मंदकपाय द्वो ही गई | तीत्र विषय-कपायके भावों 
सें डूबे हुए जीवको आस्माके हितका विचार ही नहीं उठता। 


(२) मंदकपायसे ज्ञानावरणादिका ऐसा क्षयोपशम हुआ है 
कि तच्त्वका विचार और निर्णय करने जितनी ज्ञानकी शक्ति प्रगट 
हुई दे | देखो, तत्त्व निणेय करने जितनी बुद्धि तो है, किन्तु जिसे 
आत्माकी द्रकार नहीं है बह जीव तत्त्व निणेयमें अपनी बुद्धि नहीं 
लगाता और बाह्य विपय-कपायोंमें दी लगाता है। 


(३) जो सम्यक्त्व-सन्पुख दे उस जीवको मोहकी मंदता हुई 
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है; इसलिये बह तत्त्व विचारमें उद्यमी हुआ है | दशनमोहकी मंदुता 
हुई है और चारित्रमोहमें भी कषायों की मंदता हुई है। अपने भावमें 
मिथ्यात्वादिका रस अध्यन्त मंद होगया है और तत्त्वनिर्णय की और 
ढला है। सांसारिक कार्याकी लोलुपता कम करके आत्माका विचार 
करने में उद्यमी हुआ है । संसार के कार्योसे निवृत्त दो, ( उनकी प्रीति 
कम करे ), तब आत्माका विचार करे न ! जो संसारकी तीत्र लोलु- 
पतामें मग्न हो उसे आत्माका विचार कहाँ से आयेगा ? जिसके 
हृदयमें से संसारका रस उड़ गया है ओर जो आत्माफके विचार का 
उद्यम करता है कि--“अरे ! मुझे तो अपने आत्मा का कल्याण 
करना है, दुनिया तो इसीतरद चलती रहेगी; दुनियाकी चिन्ता 
छोड़कर मुझे तो अपना हित करना है ।”-ऐसे जीवकी यह्‌ 
बात है। 
(४) उस जीवको बाह्य निमित्तरूपसे सच्चो देव-गुरु-शास्त्र 
आदि मिले हैं; कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्रकी मान्यता छूट गई है और 
सर्वज्ञ-बीतरागदेवकों ही मानता है | अरिहन्त भगवान की वीतरागी 
प्रतिमा भी देव है । शास्त्रमें नो देव पूज्य कहे हैं-पंच परमेष्ठी, जिन- 
धर्म, जिनवाणी, जिन-चेत्यालय और जिनबिम्ब--यह नी देवरूप 
से पूज्य हैं। सर्वज्ञ-वीतरागदेवको पहिचाने, और दिगम्बर संत 
भावल्िंगी मुनि मिलें वे गुरु हैं; तथा कोई ज्ञानी सत्पुरुष निमित्तरूप 
से प्राप्त दो वह मी ज्ञानगुरु है | पात्र जीवकों ज्ञानीका उपदेश दी 
निमित्तरूप होता है | नरकादिमें मुनि आदिका सीधा निमित्त नहीं है, 
किन्तु पूवंकाठमें ज्ञानीकी देशना मिली है, उसके संस्कार व्दाँ निमित्त 
दोते हैं। देव-गुरु के बिना अकेला शास्त्र सम्यग्द्शन में निमित , नहीं 
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हो सकता । इसलिये कहा है कि सम्यकत्व सन्मुख जीवको कुदेवादि 
की परम्परा छोड़कर सच्चे देव-गुरु-शास्त्रकी परम्परा प्राप्त हुई है। 

(५) पुनश्च, उस जीवको सत्य उपदेशका लाभ मिला है। ऐसे 
निमित्तोंका संयोग प्राप्त होना तो पूर्व पुण्यका फल है, और सत्यतत्व 
का निणेय करने का उद्यम वह अपना वतेमान पुरुषाथ है। पात्र जीव 
को कैसे निमित्त होते हैं वह भी बतलाते हैं कि--निमित्तरूपसे सत्य 
उपदेश मिलना चाहिये | यथाथे मोक्षमागे कया है ? नवतत्वोंका स्व- 
रूप क्या है ? सच्चे देव-गुरु-शास्त्र केसे होते हैं? स्व-पर, उपादान- 
निमित्त, निश्चय-व्यवद्यार, सम्यग्द्शनादि हितकारी भाव तथा मिथ्या- 
त्वादिक अदितकारी भाव--इन सबका यथार्थ उपदेश मिला है। 
उपदेश मिलना तो पुण्यका फल्ल है, किन्तु उसे सुनकर तत्व-निणेय 
करने की जिस्मेवारी अपनी है ।--यह बात अब कहते हैं । 

(६) ज्ञानी के पास से यथार्थ तत्वका उपदेश मिलने के पश्चात्‌ 
स्वयं सावधान होकर उसका विचार करता है । यों ही ऊपर से नहीं 
सुन लेता, किन्तु अच्छी तरह ध्यानपूवंक सुनकर सावधानी से 
उसका विचार करता है; ओर उपदेश सुनते समय वहुमान आता है 
कि--“अहो | मुझे इस बातकी तो खबर ही नहीं है, ऐसी बात तो 
मेंने पहले कभी सुनी ही नहीं । देखो, यह जिज्ञासु जीवकी योग्यता ! 

जिसे अपने आत्माका ह्वित करना हो, वद्‌ जगत को देखने में 
नद्दीं रूकता | बाह्य में बहुत से ग्रामों में जिनमंदिरों का निर्माण हो 
और बहुत से जीव धर्म प्राप्त करें तो मेरा कल्याण दो जाये;--ऐसा 
विचार कर के यदि बाह्य में ही रुका रहे तो आत्मा की ओर कब 
देखेगा ? अरे भाई ! तू अपने आत्मा में ऐसा मन्दिर वना कि जिसमें 
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सम्यग्दशेन-ज्ञान-चा रित्ररूपी भगवान आकर विराजमान हों। भक्ति- 
प्रभावनादि का शुभराग आये वह अलग बात है, किन्तु पात्र जीव 
उस राग पर भार न देकर आत्मा के निर्णय का उद्यम करता है | 
अहो ( ऐसे दत्त्व की मुझे अभी तक खबर नहीं थी। मेंने भ्रम से 
रागादि को ही धर्म माना था, और शरीर को अपना स्वरूप सानकर 
उससे तन्‍्मय था। यह शरीर तो जड़-अचेतन है और सें तो ज्ञान: 
स्वरूप हूँ । इस शरीर का संयोग तो अल्पकाल पयग्त द्वी है; यह 
सनुष्य भव कहीं नित्यस्थायी नहीं रहेगा। यहाँ मुझे! सब हितकारी 
निमित्त मिलते हें; इसलिये में तत्व समझ कर अपने आत्मा का उद्धार 
करूँ और मोक्षमार्ग आदिका अच्छी तरह विचार करूँ-ऐसा सोच 
कर तत्वनि्णय आदिका उद्यम करता है। “काम एक आत्मार्थका अन्य 
नहीं मन रोग ।”? 


(७) वहाँ उद्देश सहित निर्देश अर्थात्‌ नाम जानता है, और 
लक्षण निर्देश अर्थात्‌ जिसका जो लक्षण हो वह सममभता है, तथा 
परीक्षा द्वारा विचार करके निणेय करता है। जीव-अजीवादिके नाम 
सीखता है, उनके लक्षण समझता है और परीक्षा करके निर्णय करता 
है। जो उपदेश सुना उसकी धारणा करके फिर स्वयं अंतरमें उसका 
निर्णय करता है। उपदेशानुसार तत्त्वों के नाम और लक्षण जानकर 
स्वयं विवेक पूरक निर्णय करता है । देखो, आत्महित के लिये ये प्रथम 
कतेव्य' है । 

तत्त्वनिर्णय करने के लिये प्रथम तो तस्त्वों के नाम और लक्षण 
जानता है ओर फिर स्वयं परीक्षा द्वारा दत्त्व के भावों को पदिचान 
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कर निणेय करता है। अज्ञानी के विरुद्ध उपदेश को तो मानता ही 
नहीं है, किन्तु ज्ञानी के पास से जो यथा उपदेश मित्रा है, उसका 
भी स्वयं उद्यम करके निशेय करता है। यों ही नहीं मान लेता, किन्तु 
स्वयं अपना विचार मिलाकर तुलना करता है। ज्ञानी के पास से सुन 
लिया, किन्तु पश्चात्‌ “यह कोन-सी रीति है”?-इसप्रकार स्वयं उसके 
भावकों पहिचान कर स्वयं निर्णय न करे तो सच्ची प्रतीति नहीं होती। 
इसलिये कहा है कि ज्ञानी के पास से जो तत्त्व का उपदेश सुना उसे 
धारण कर रखना चाहिये, ओर फिर एकान्त में विचार करके स्वयं 
उसका निर्णय करना चाहिये । उपदेश सुनने में ही जो ध्यान नहीं 
रखता, ओर उसी समय अन्य सांसारिक विचारों में लग जाता है 
उसे तो तत्त्यनिणय की दरकार ही नहीं है। क्ष्या कह्य-उसकी धारणा 
भी न करे तो विचार करके अंतर में निर्णय कैसे करेगा ? जिसग्रकार 
गाय खाने के समय खा लेती है ओर फिर आराम से बैठी बैठी जुगाली 
करके उसे पचाती है; उसी प्रकार जिज्ञासु जीब जैसा उपदेश सुने 
चैसा अच्छीतरह याद कर लेता है ओर फिर एकान्त में विवेक पूवेक 
विचार करके उसका निर्णय तथा अंतर में परिण॒मित करने का अयत्न _ 
करता है। यथार्थ उपदेश सुनना, याद रखना, विचारना और उसका 
निणय करना--ऐसी चार बातें रखी हैं | तत्व निर्णय करने की शक्ति 
स्वयं में होना चाहिये । उस जीव के इतना ज्ञान का विकास तो हुआ 
है, किंतु उस ज्ञान को तत्त्वनिणय करने में लगाना चाहिये । सुनने के 
पश्चात्‌ स्वयं सात्र अपने उपयोग का विचार करे कि--श्री गुरु ने जो 
कहा है वह किस प्रकार होगा !-इस प्रकार स्वयं उपदेशालुसार निर्यय 
करनेका प्रयत्त करता..सात्र सुनता ही रहे या पढ़ता ही रहे, किंतु 
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स्त्रयं कुछ भी विचार करके तत्त्वनिणय में अपनी शक्ति न लगाये तो 
उसे यथार्थ प्रतीनि का ्ञाभ नहीं हो सकता। 
विपरीत अभिप्राय रहित तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्द्शन का लक्षण 
है-ऐसा जो ज्ञानी उपदेश देते हैं, उसे स्वयं सुने और फिर एकान्त में 
बैठकर विचार करे कि जीवादि सात तत्त्व कहे हैं उनका स्वरूप क्या 
है ? उनके श्रद्धान को सम्यक्दशेन का लक्षण कहा, वह क्रिस प्रकार 
घटित होता है ? इसप्रकार स्वयं विचार करके निर्णय करना चाहिये । 
सात तत्तवों की परीक्षा करके पहिचानना चाहिये। 
“सम्पर्दशन”--ऐसा कहा वह नाम हुआ। “तत्त्वाथ श्रद्धान 
सम्यग्द्शन”-ऐसा कहा वह सम्यग्द्शन का लक्षण हुआ । “जीव” 
-ऐसा कहा वह नाम हुआ । “जीव ज्ञान स्वरूप है?-ऐसा कद्दा वह 
जीव का लक्षण हुआ । इस प्रकार तत्त्वों का नाम और उनका लक्षण 
जानना चाहिये । देव-गुरु-शास्त्र, मोक्षमा्गं, उपादान-निमित्त, स्व- 
पर हित-अद्दित आदिके नामतथा लक्षण सुनकर जानना चाहिये और 
स्वयं परीक्षा करके उनका निर्णय करना चाहिये। ज्ञानी ने कहा वह 
तो ज्ञानीके पास रद्दा, किन्तु स्वयं निर्णय न करे तो स्वयं को तत्त्वका 
यथाथ लाभ नहीं हो सकता | इसलिये नाम और लक्षण जानकर 
निणय करना चाहिये । सम्यक्‌ चारित्र--यह नाम; वहाँ वीतरागभाव 
उसका लक्षण है। जीव-अजीवादि नाम कहना वह नाम निर्देश है, 
ओर फिर प्रत्येक का भिन्न-भिन्न लक्षण बतलाना वह लक्षण निर्देश है । 
नवतत्तवों को तथा मोक्षमार्गोदि को पहिचान कर रवय॑ एका- 
न्तमें विचार करना चाहिये। एकान्त में विचार करने को कहा, 
उसमें विचारकी एकाग्रता बताते हैं। क्षेत्रकी बात नहीं ली है कि- 
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निर्णय करने के लिये जंगल में जाना चाहिये। भगवान के समव- 
शरण में बैठा हो और अंदर के विचारों में लीन होकर सम्यग्दशंन 
प्राप्त करले, तो वहाँ भी उसे एकान्त कहलाया । वहाँ युक्ति-अनुमान-- 
प्रत्यक्षादि से उपदेशमें आये हुए तत्त्व बैसे ही हैं या अन्यथा हैं उसका 
निर्णय करना चाहिये। तथा विशेष विचार करना चाहिये कि उपदेश 
में तो यह कथन आया है, किन्तु यदि ऐसा न माना जाये तो क्या बाघा 
आयेगी 
एकद्रव्य दूसरे द्रव्य के आश्रित नहीं रहता ; एक में दूसरे से 
किचित लाभ-हाति नहीं है;-इसप्रकार जहाँ द्रव्य की स्वतन्त्रता का 
उपदेश आये वहाँ भी बराबर विचार करके निर्शेय करना चाहिये। 
धर्मास्तिकाय के निमित्त से जीव-पुदूगल गति करते हैं;-ऐसा कथन 
जहाँ आये वहाँ विचार करना चाहिये कि जब जीव-पुद्गल स्वयं 
गति करते हैं तब धर्मास्तिकाय निमित्तमात्र है| वह कहीं जबरन्‌ गति 
नहीं कराता;-इसप्रकार युक्ति द्वारा तत्व निर्णय करना चाहिये । पुनश्च, 
एक तत्व के सन्वन्ध में परत्पर विरोधी दो युक्तियाँ आयें, तो वहाँ 
कोनसी युक्ति ग्रबत्ल, तथा कौन जिबल द्ै-उसका विचार करना चाहि- 
ये । वहाँ जो युक्ति श्रचल भासित हो उसे सत्य मानना चाहिये ओर जो 
युक्ति निवे्त भासित दो उसे छोड़ देना चाहिये,-ऐसा विचार कर 
तत्व का निण य करना चाहिये ।. 
[ वीर सं० २४७६ भ्र० वैज्याल शुक्ला १२ शनिवार २५-४-५३] 
विकार जीव का उस समय का स्वकाल हे; कम के कारण 
विकार नहीं है । 
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सम्पग्दर्शन का लक्षण तब्वाथ श्रद्धान सहित निर्विकल्प प्रतीति; 
सस्यग्ञान का लक्षण स्प-पर प्रकाशकपना; सम्यक्चारित्र का लक्षण 
बीतरागता; जावतत्व का लक्षण ज्ञान स्वभाव;-इसप्रकार समस्त वेत्ा 
के नाम और लक्षण जानना चाहिये | आश्रव आत्माकी विकारों पर्याय 
है. उस पर्यायमें आत्माके द्रव्य-गुण विद्यमान है, क्योंकि गुण अपनों 
सब पर्यायोंमें रहता है। उसके बदले ऐसा माने कि कम के कारण रागादि 
विकार हआ है , तो उसमे अपने चारित्रगुण को सच पर्यायोंमे विचच- 
सान नहीं माना; इसलिये गुण को ही नहीं माना ओर द्रव्य को भी 
नहीं माना । गुण तो डसे कहा जाता है जो द्रव्य के पूरे भाग मे और 
उसकी सबब अवस्थाओं में व्याप्त हो । उसीप्रकार मिथ्यात्व भाव हुआ 
वह भी जीव की पर्याय है, वह जड़ मोहकम के कारण नहीं हुआ है। 
मिथ्यात्व पर्याय में जड़ कम नहीं रहता किन्तु उसम श्रद्धागुश रहता 
है | राग पर्याय हुई तो वह कहाँ २ से आई ? त्रिकाली द्व॒व्य-्गुण १] 
राग नहीं है, तो क्‍या कम ने राग कराया १ नहीं । कम सें राग कहाँ 
है? कर्म में कहीं ऐसी शक्ति नहीं है कि वह विकार कराये | राग प- 
याय भी चारित्रगुण का उस समय का स्वकाल है | चारित्रमुण अपना 
सर्व अवस्थाओं में रहता है | देखो, ऐसा न जाने तो उसने गुण को 
लक्षण नहीं जाना है । राग कर्म के कारण द्दोता है--ऐसा माने तो चा- 
रित्रगुण अपनी समस्त पर्यायों में व्यापक नहीं रहा | वो राग के स- 
मय चारित्रगुण कदाँ गया ?--इसप्रकार तत्व को भाव भासन हानि 


पर ऐसी प्रतीति करना चाहिये कि इन्द्र डिगाने आयें फिर भी चलि- 
तनहा। 
राग में जड़कर्म निमित्त है, किन्तु उस निमित्त के गुण अपनी 
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पर्याय में (निमित्तमें ) वर्त रहे हैं। निमित्त के गुण कहीं पर में नहीं 
जाते । उपादान के गुण उपादान की समस्त प्योयों में रहते हैं ओर 
निमित्तके गुण उसकी समस्त पर्यायों में व्याप्त होते हैं;-एकके गुण 
दूसरे की पर्योय से व्याप्त नहीं होते । 
गुण स्वतन्त्ररूप से वर्तेते हुए-परिणमित होते हुए अपनी प- 
यीय में व्याप्त होते हैं। वे गुण ही अपनी पर्याय के स्वतन्त्ररूप से 
कर्ता हैं। 
परमारु में विकार हुआ अर्थात्‌ दो गुण चिकनाहट आदि परिं- 
ण॒मित होकर अनन्त गुण चिकनाहट आदि हुई, तो उन किसी ने उसे 
परिणमित नहीं क्रिया, किन्तु वह स्वयं परिणमित हुआ है, उसकी 
पर्याय में उसके गुण प्रवतेमान हैं.। दो गुण रूच्षता या चिकनाहट प- 
रिवर्तित होकर चार गुण रूक्षता या चिकनाहट वालेके साथ बँधे, 
वहाँ चार गुण वाले ने उसे परिणमित नहीं किया है; किन्तु स्वयं अपने 
गुण से ही परिणमित हुआ है ।--इसग्रकार समस्त तत्वों को स्व॒तन्त्र 
जानना । 
त्रिकाली दरव्य-गुण में विकार नहीं है, तथापि विकार कहाँ से 
आया (--तो कहते हैं कि अपने स्वस्थ भाव से च्युत होकर पर्योय 
रुकी इसलिये रागादि विकार हुआ । पुनश्च, एक को सम्यग्दशन 
हुआ ओर सब को क्यों नहीं हुआ 7 दूसरे को समर ब्रग्दशेन हुआ आर 
मुमे क्यों नहीं हुआ (--तो कहते हैं कि उसने पुरुषार्थ किया इसलिये 
हुआ --इसग्रकार निणेय करना । 
समस्त तत्त्वों के यथाव निर्णय का उद्यम करते ही रहना चाहिये 
और स्वयं एकान्त में विचारना चाहिये तथा सममने के लिये विशेष 
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ज्ञानी के निकट प्रश्नोत्तर करना चहिये | में पूछूँगा तो लोगों को 
खबर पड़ जायेगी कि “मुझे आता नहीं है?--ऐसा मानने में नहीं 
रुकना चाहिये, किन्तु समभने के लिये पूछते ही रहना चाहिये तथा 
जो उत्तर दें उसे बराबर विचारना चाहिये । पूछनेमे शर्म नहीं रखना 
चाहिये, किन्तु निर्मानता होना चाहिये पुनश्च, अपने समान छुर्द्ध 
के धारक साधर्मी के साथ विचार और परस्पर चर्चा कश्ना चाहिये 
तथा एकान्त में विचार करके निर्णय करना चाहिये । जिसे सम्यक्त्वकी 
चाह हो, सम्यग्दर्शन प्रगट करने की गर्ज हो--उस जीवकी यह 
बात है | देखो, यह सम्यग्द्शन का उद्यम ! 
अहो ! चैतन्य वस्तु तो अपूर्ब है। अनंतबार शुभभाव किये तथापि 
चैतन्य वस्तु लक्ष में नही आई, तब फ़िर राग से पार चैतन्य वस्तु तो 
अंतर की अपूर्व वस्तु है, उसके निणय में कोई बाह्य कारण या राग 
यक नहीं होता । अनंतवार द्रव्यलिंगी साधु होफर शुभभाव से 
नववें प्रवेयक्र तक गया, तथापि चैतन्यवस्तु की प्रतीति नहीं हुईं। वह 
तन्यवस्तु राग के अवलम्बन से पार अपूर्व महिमावान है, तथा अन्त- 
मुख ज्ञान से ही उसे पकड़ा जा सकता है।--ऐसा विचार कर चैतन्य 
को पकड़ने का उद्यम करता है । 


स्वानुभव ग्रगट करने के लिये रणा 
पहले तो उपदेश सुनकर, ज्ञानीसे पृछऋर, साधर्मीजनों के साथ 
चर्चा करके और विचारकर तत्त्वका बरावर निणंय करता दे। पत्ते 
नि्णयमे ही भूल हो तो अनुभव नहीं दो सकता | इसलिये केंद्र 
है कि तत््वनिणयका उद्यम करना चाहिये। “सम्यकत्व सहज दे, 
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कौन-सा जीव कब सम्यक्त्व प्राप्त करेगा--बह सब केवली भगवान 
के रजिस्टरमें दज है?”--ऐसा कहा जाता है, किन्तु वहाँ सहज कहते 
ही उद्यम भी साथ ही है। केवली ने देखा होगा तब सम्यग्द्शन 
होगा--ऐसा “सहज” का अर्थ नहीं है। श्री समयसारमे कहा है कि 
'है जीव ! तू जगतका व्यर्थ कोलाइल छोड़कर अंतरमें चैतन्य वस्तु 
के अनुभवनका छह महीने! प्रयत्न कर तो तुझे अवश्य उसकी प्राप्ति 
होगी। रुचि हुई हो ओर अंतरमें अभ्यास करे तो अल्पकालमें उसका 
अनुभव हुए बिना नहीं रहेगा | इसलिये सम्यग्द्शेनके लिये अंतरमें 
तत्वनिणय और अनुभवका उद्यम करना चाहिये । 


पुनश्च, अन्यमतियों द्वारा कल्पित तत्वका उपदेश दिया है, 
उसके द्वारा यदि जैन उपदेश अन्यथा भासित हो, उसमें . सन्देह हो; 
तो भी उपरोक्तानुसार उद्यम करता है | इसप्रकार उद्यम करने से 
“जैसा श्री जिनदेवका उपदेश है वही सत्य है; मुझे भी ऐसा ही 
भासित होता है?--ऐसा निर्णय होता है; क्योंकि जिनदेव अम्य- 
थावादी नहीं हैं। 


सनातन दिगम्बर जैन मतके अतिरिक्त सब अन्यमती हैं । सर्वज्ञ 
भगवान को रोग द्वोता दै, दस्त लगते हैं. और आहार-दवा लेते हैं,- 
ऐसा जो मानता दे वह अन्यमती है-जैनमती नहीं । दिगिम्बर सम्प्र- 
दाय में रह कर भी जो ऐसा माने कि-व्यवहार करते-करते परमार्थ 
प्रगट दो जायेगा, निमित्त के अवलम्बन से धर्म होगा, बह अन्यमती 


जैसा दी है। 


0 ४७ 94 >> ० प्रोर णेड़ों. 
आठ वर्ष में केवलज्ञान प्राप्त करें और फिर करोड़ों-अरबों बंप 
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तक शरीर बना रहता है। आहार-जज् आदि न होने पर मी शरीर 
ज्यों का स्‍्यों रहता है;--ऐसा परसोदारिक शरीर का स्वभाव है; किंतु 
उस से सन्देह कर के भगवान को आहारादि मनाये तो वह मिथ्या- 
दृष्टि अन्यमती है। सनातन सववेज्ञ परम्परा में भगवान कुन्दकुन्दाचाय, 
वीरसेनाचाय, समन्तभद्राचाय--इत्यादि संतों ने जैसा स्वरूप कहा 
है वही यथा है। उस परम्परा से जो विपरीत मनाये बह कल्पित 
मार्ग है । 


शुभराग से संसार परिमित नहीं होता 


मुनिको आहार देने से मिथ्यादृष्टि को संसार परिमित होता है- 
ऐसा मनाये, खरगोश आदि परजीवों दया पालने के झुभरागसे संसार 
रिमित होता माने मनाये तो वह कल्पित तत्व है। वह जेन मार्ग 
हीं है | क्योंकि मिथ्याहृष्टि के तो अनंतानुबंधी राग-द्रोष विद्यमान 
हैँ; उसे दया-दानादि के शुभराग से परिमित संसार (-संसारका टूटना) 
| होता | सम्यग्दशन से ही संसार परिमित होता है। उसके बदले 
जो राग से संसार परिमित होना मनाता है--वह बात भिथ्या है| 
यहाँ तो कहते हैं कि वैसा मानने वाले जैनमती नहीं कित्तु अन्यमती 
हैं । इसप्रकार तत्त्व का यथार्थ निर्णय करना चाहिये | महाविदेद क्षेत्र 
में सनातन सत्यमार्ग चलरहा है। जेसा मार्ग वहाँ है वेसा दी यहां है 
आर जसा यहाँ है वेसा ही वहाँ है। भरत, ऐरावत और महावि 
“+सवबत्र सनातन वीतराग मार्ग एक ही प्रकार का है। उसका जैसा 
भाव सर्वज्ञन्गवान ने कहा है वैसा ही अपने को सासित होना चाहिये | 
अपने को भाव भासन सद्दित प्रवीति हो बद्दी यथार्थ प्रतीति है। एक 
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भक्खी भी मिंसरी और फिटकरी के संवांदेका भेद करके विवेक करती 
है ओर मिसरी का स्वाद लेने जाती है। उसीप्रकार पंचेन्द्रिय संज्ञी 
जीवों को तत्त्वनिणयकी शक्ति प्राप्त हुई है, इसलिये अपने ज्ञानसे 
तत्वनिर्णय करके उसका भावभासन होना चाहिये। सम्यग्दशनके 
लिये क्‍या उपादेय है ? क्यां हेय है ?--उन सब तत्त्वोंका भावभासन 
होंना चाहिये । विचार तो करे किन्तु विचार करके तत्त्वका ' अवाय 
( निर्णय ) होना चाहिये। भगवान ने कह्दा इसलिये सच्चा हे--ऐसा 
मानले, किन्तु स्वयं को उसका भाव भासित ने हो, तो वह अतीति 
यथार्थ नहीं है; इसलिये “भावभासन” पर झुख्यत्तः मार दिया है।' 
भावभासनपूर्वक प्रतीति ही सच्ची प्रतीति है 
प्रश्न--यदि जिनदेब अत््यथाबादी नहीं हैं, तो जैसा. उनकां 
उपदेश है वैसा ही श्रद्धान कर लेना चाहिये; परीक्षा किसलिये करें 
जत्तर--परीक्षा किये बिना ऐसा तो माना जा सकता है. कि-- 
“जिनदेव ने इसप्रंकर कहा है वह सत्य है,” किन्तु स्वयं को उसका 
भोंवे भासित महीं हो सकता, और साव-भासन हुए बिना श्रद्धान 
निर्मल नहीं होता; क्योंकि--जिंसकी क्रिसीं के वचनों द्वारा अंतीति 
की हो, उसकी अन्य के वचनों द्वारा अन्यथा प्रतीति भी हों सकतीं 
है; तो उन वचनों द्वारा की हुई प्रतीति शक्ति-अपेक्षा से अग्रतीति 
समान ही है; किन्तु जिसका भावभासन हुआ हो उसे अनेक अकारों 
ह्ापू भी अन्यथा नहीं माज्न सकता । इसलिये जो प्रतीति भावभासन 
सद्दित होती है वही सच्ची प्रतीति है। 


५ ७ ० किम ३ ब< रे 
ज्ञानमें भावभ[ासन-निर्ण य-निश्चय-दोगया हो तो सारी हृप्ति 
श्र्प 
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बदल जाती है। कभी अन्यथा कथन करके इन्द्र भी परीक्षा करता 
हो, तथापि उसकी प्रतीति बदल नहीं सकती--उसमें अडिग रहता 
है । भावभासनके बिना भूल हुए बिना नहीं रहती । उसका रृष्टान्त 
देते हैं--एकबार किसी लड़के को मच्छरका ज्ञान कराने के लिये 
बड़ा चित्र बनाकर बतलाया कि-मच्छरके ऐसे चार पैर होते हैं, ऐसी 
सूँड होती है--इत्यादि । कुछ दिनों बाद उस गांवमें हाथी आया, 
ओर उस लड़के से पूछा कि यह क्या है (--लड़के ने उत्तर दिया कि 
उस दिन चित्रमें बतलाया था, बसा ही यह मच्छर है ! देखो, भाव 
भासित हुए बिना बड़े भारी हाथी को मच्छुर मान लिया। उसीप्रकार 
जिसे जीवादि तत्त्वोंका भाव भासित नहीं हुआ है वह क्षणिक राग 
को जीव मान लेता है, इसलिये जीवादि तत्त्वोंका भावभासन हुए 
बिना उनकी यथार्थ प्रतीति नहीं दोती । यथार्थ भावभासन सहित जो 
प्रतीति होती दे वही सच्ची प्रतीति है। कई कद्दे कि--पुरुष प्रमाणता 
से वचन प्रमाण करते हैँ, किन्तु पुरुषको प्रमाणता भी स्वयं नहीं 
द्वोती | पहले उसके कुछ बचनोंकी परीक्षा कर लेने पर द्वी पुरुपकी 
प्रभाणता द्वोती है । 

उपदेशमें अनेक प्रकार के तत्त्व कहे हैं, उनमें कौन-कोनसे 
तत्त्वों की परीक्षा करना चादिये वह अब कहते हैं । 

[वीर सं+ २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला १३ रविवार ता० २६-४-५३ ] 

जा जीव मिथ्यादष्टि होने पर भी सम्यक्त्व सन्मुख है, सम्य- 
फ्त्वकी तत्परता ओर उद्यम है--ऐसे जीवकी बात चल रही दै । वह 
जीव तत्त्वनिणेय करने का उद्यम करता दे। कुदेवादिकी मान्यता 
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' झूठ ही गई है, और सच्चे देव-गुरुशास्त्रको पहिचानकर उन्हीं 
मानता है, तथा उनके कहदे हुए तत्वोंका निणय करता है। जिन 
- » में अनेक प्रकार के तत्वोंका उपदेरा है; उनमें प्रयोजनभूत तत्व 
). फौनसे हैं, किन-किन तत्वोंकी परीक्षा करके निर्णय करना 
चाहिये बह कहते हैं । 
परीक्षा करके हेय-ज् य-उपादेय तत्वों को पहिचाननां 
चाहिये । 
उपदेश में कोई तत्व उपादेय तथा कोई तत्व देय हैं, उनका 
वर्णन है। आत्माकी संवर-निजरा-मोक्षरूप मिम्ल पर्यीय वह उपा- 
देय तत्व है, तथा मिथ्यात्वादि बंध भाव वे हेय तत्व हैं। व्यवहारमें 
सच्चे देव-गुरू-शास्त्र उपादेय हैं और कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र हेय हैं। 
निश्चय में अपना शुद्ध आत्मा ही उपादेय है। अन्य जीव-अजीब 
तत्व ज्ञेय हैं ।--इसप्रकार नवों तत्वों में हेय-हझ्ञाय और उपादेयकी 
परीक्षा करके निणेय करना चाहिये । 
उपदेश में किसी तत्वका उपादेयरूप ओर किसी का हेयरूप 
निरूपण किया जाता है। वहाँ उन उपादेय-हेय तत्वोंकी परीक्षा अब- 
श्य कर लेना चाहिये; क्योंकि उनमें अन्यथापना होने से अपना अहित 
होता है; अर्थात्‌ यद्‌ उपादेय को हेय मानले तो अदित होता है, और 
हेयको उपादेय सानले तो भी अद्दित होता है । 
अब, कोई पुछता है कि स्वयं परीक्षा न करे, ओर जिनवचन 
में कहे अनुसार हेयको हेय तथा उपादेय को उपादेय माने तो क्या 
आपत्ति है ? उसका उत्तर देते हैं । 
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उत्तर--अथका भाव भासित हुए बिना बचनों का अभिप्राय 
ल्‍्<्‌ ३ धन कल 3 
नहीं जाना जा सकता | स्वयं तो मानले कि मे जिनवचनानुसार 
मानता हूँ; किन्तु भावभासित हुए बिना अन्यथापना हो जाता है । 


तत्वका जैसा भाष है वेसी ही श्रद्धा करना वह तत्व श्रद्धान है। 
प्रयोजनभूत तत्वका जैसा स्वरूप है बसा जाने बिना यथार्थ श्रद्धान 
नहीं होता । प्रयोजनभूत तत्वकी तो परीक्षा करके श्रद्धा करता दे, 
ओर किन्हीं सूक्ष्म तत्वोंकी परीक्षा करके उन्हें कहे अनुसार मान 
लेता है।इस सम्बन्धमें रचरामी कार्तिकेयानुप्रेज्ञा गाथा ३२३-३२४ में 
कहा है कि--इसप्रकार निश्चयसे सर्व जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल--इन छह द्रव्यों को तथा उन द्रव्योंकी सब 
पर्यायों को सवज्ञके आगम अनुसार जो जानता है--श्रद्धान करता 
है, वह शुद्ध सम्यस्दष्टि दोता है; तथा जो इसप्रकार श्रद्धान नहीं 
करता किन्तु उसमें शंका करता है. वह सर्वज्षके आगमसे प्रतिकूल 
ह--प्रगटतया मिथ्याटष्टि है । 


प्रयोजनभृत हेय-उपादेय तत्तयों की परीक्षा करके यथार्थ 
निर्णय करन। चाहिये 
जा जीव ज्ञानावरणके विशिष्ट क्षयोपशम बिना तथा विशिष्ट 
गुरुफे संयोग बिना सूक्ष्म तत्वाथंकों नहीं जान सकता वह जीव जिन 
पचनमें इसप्रकार श्रद्धान करता है क्रि--जिनेन्द्रदेव न जो सुद्ठम 
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स्व कहा हैं वह सच में ति इप्ट करता हँ”?--इसप्रकार भी वह 
श्रद्धावान हं।ता है । 
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सामान्यतया तत्वोंका निर्णय तो स्वयं किया है, किन्तु विशेष 
क्षयोपशमज्ञान नहीं है, इसलिये सूक्ष्म तत्वों को नहीं जान सकता। 
वह सवज्ञकी आज्ञानुसार मानता है | किन्तु जो मूलभूत तत्वोंका 
निणय भी न करे उसे यथार्थ श्रतीति नहीं होती। इसलिये यहाँ 
कहते हैं कि तत्वायंका भाव अपने ज्ञाममें भासित हुए बिना, केवली 
फे बचनका यथाथ अभिप्राय समम्तमें नहीं आता; और रवयं परीक्षा 
करके जाने बिना अन्यथा प्रतीति हो जाती है। लोकमें भी किसी 
आदी को काम के लिये भेजा हो; वहाँ वह आदमी अगर उसका 
भाव न समझे तो कुछ के बदले कुछ कर लाता है। इसी आशयका 
एक दृष्टान्त है--एक सेठ ने अपने नौकर से कहा कि--जा, घोड़े 
को पानी दिखा ल्ञा | वहाँ सेठ के कहने का तात्पय तो घोड़े को पानी 
पिला लाने का था, किन्तु वह नोकर उसे नहीं समझा ओर. घोड़े 

को नदी किनारे ले जाकर कहने लगा कि--देखले घोड़ा पानी ! 

इसतरह पानी दिखाकर उसने घोड़े को घर लाकर बाँध दिया। घोड़ा 
प्यास के मारे हिनद्विनाने लगा | तब सेठ ने नौकर से पूछा क्यों 
भाई ! घोड़े को पानी पिलाया या नहीं ? वह बोला कि--आपने तो 
पानी दिखाने के लिये कहा था, पिलाने के लिये कव कहा (--नोकर 
का उत्तर सुनकर सेठ आश्चयसें पड़ गये और बोले कि--अरे 
मूरख : कहने का भाव तो समझ लेता । उसीभ्रकार भगवात्र ने कहा 
है इसलिये मान लो,--इसप्रकार परीक्षा किये बिना मान ले किन्तु 
स्वयं उसका प्रयोजन न सममे तो लाभ नहीं हो सकता। इसलिये 
हेय ओर उपादेय तत्व कौन-कौनसे हैं उसका वरावर निर्सय करके 
समझना चाहिये । भगवान ने कहा हूँ तदनुसार अपने ज्ञानमें वरावर 
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निणय न हो, तबतक परीक्षा करके अपनी भूलको दूद़ता है और 
सत्यका निणुंय करता है । चाहे जेसा देव-गुरु-शास्त्र को नहीं मान 
लेता । 

जिन वचन और अपनी परीक्षा-इन दोनों की समानता हो, 
तो जानना कि सत्यकी परीक्षा हुईं है । जबतक वेसखा न हो तबतक 
जिसप्रकार कोई हिसाब करता हो और रकम बराबर न मिले तो 
अपनी भूलको हूँ ढ़ता ही रहता है; उसीग्रकार यह भी अपनी परीक्षा 
में बिचार करता रहता है । तथा जो ज्ञेयतत्व है उसकी भी परीक्षा 
हो सके तो करता है, नहों तो अनुमान लगाता है कि--जिसने हेय- 
उपादेय तत्व ही अन्यथा नहीं कहे वह ज्ञयतत्व अन्यथा किसलिये 
कह्देगा ? जिसप्रकार कोई प्रयोजनभत कार्यो फ्ू'5 नहीं बोलता दो, 
तो अगप्रयोजनभूत कार्यमें किसलिये भ्'ठ बोलेगा ? इसलिये ज्ञेयतत्वों 
का स्वरूप परीक्षा द्वारा तथा आज्ञा द्वारा भी जानना । 


जेन शासनमें जीवादि तत्व, सवज्ञदेव-गुरुशास्त्र आदि का 
मुख्यतया निरूपण किया है। उसका तो हेतुसे-युक्तिसे-अनुमानसे 
निणय हो सकता है; उन्हें तो परीक्षा करके पद्दिचानना चाहिये | तथा 
त्रिल्ञोक, गुणस्थान, सार्गणास्थान और पुराणकी कथाओं को आज्ञा- 
नुसार समझ लेना चाहिये | समस्त सूक्ष्मतत्वोंकी परीक्षा न हो सके 
वहाँ स्वेज्ञकी आज्ञाका बहुमान करके सान लेना चाहिये । 


लोग प्रश्न करते हैं कि भगवान ने ऐसा क्‍यों नहीं कहा जो 
दमारी समभमें आता ? तो यहाँ कहते हैं कि--भगवान मे और 
सुनियों ने तो वही कहा है जो समर में आये, किन्तु तुझे परीक्षा 
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फरने को दरकार नहीं है । हेतु-युक्ति आदि द्वारा निणेय करने में तू 
उपयोग नहीं लगाता, इसलिये तेरी समझमें नहीं आता। हेतु-युक्ति 
आदि द्वारा बैसा ही कथन किया है जो समभमें आजाये । जो सम- 
भने का प्रयास करे उसकी समभमें आता है। 


अवश्य जानने थोग्य तत्त्व 


जीवादि द्रव्यों तथा तत्त्वों को जानना चाहिये । त्यागने योग्य 
सिथ्यात्व-रागादि तथा ग्रहण करने योग्य सम्यग्दशेनादिक का स्वरूप 
बराबर जानना और निमित्त नैमित्तिकादि को यथावत्‌ समझना 
चाहिये | इत्यादिकमें उपादान-निमित्त, उपादान-उपादेय आदि जानना । 
चिद्विलास में कहा है कि-जो कारण कार्य को यथाय रूप से जानता 
है| उसने सब जान लिया। श्री समयसार में निमित्त को देय तत्त्व 
कहा है । यह सब तत्त्व मोक्तमाग में प्रवृत्ति के लिये अवश्य जानने 
योग्य हैं । इसलिये उन्हें तो बरावर हेतु-युक्ति, प्रमाण नय ढारा जानना 
चाहिये। तथा यदि विशेष क्षयोपशम हो तो निर्देश-स्वामित्व द्वारा 
तथा सत्‌-संख्यादि द्वारा उन तत्त्वों के विशेष भी जानना चाहिये, 
अथोत्‌ जेसी बुद्धि हो और जैसा निमित्त बने तदनुसार सामान्य- 
विशेषरूप उन तत्वों को पहिचानना चाहिये ।-इसप्रकार यहाँ द्वव्या- 
नुयोग को प्रधान कहा है। पुनश्च, उन तत्वों को विशेष जानने के 
लिये उपकारी गुणस्थान-मार्गणास्थान आदि जानना । यह करणातु- 
योग जानने को कहा, तथा पुराणादि ( प्रथमालुयोग ), ब्रतादि क्रिया 
को ( चरणानुयोग को ), को भी जानना चाहिये, तथा जहाँ समर में. 
न आये वहाँ आज्ञानुसार जानना । 
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इसप्रकार उन्हें जानने के लिये विचार-शास्त्र स्वाध्याय-श्रवणु- 

रु 
अम्यासादि करता है। अपना काय-सन्यग्दशंन प्रगट करने का जिसे 
अत्यन्त हप-उल्ज्ञास है, प्रसाद नहीं है, वह अंतरंग ग्रीति पूवक्त उसका 


साधन करते हुये जबतक तत्त्वश्रद्धान-अंतरंग प्रतीति न हो, तव तक 
गके अभ्यास से अचृत्त रहता हे । 


भर 
सं० २४३७६ प्र० चैशाख घुक्ला १४सोमवार ता> २७-४-५३ |] 
सम्यवत्वसन्पुख जीव का उत्साह पूर्वक प्रयत्न 
जो जीव सस्यक्त्वसन्मुख हुआ है, उसे अंतर में अपना सम्यर- 
दृ्शनरूपी कार्य करने का महान हे है, इसलिये उत्साह पूर्वक प्रयत्न 
करता है किन्तु प्रमाद नहीं करता । तत्त्वविचार का उद्यम करवा है, 
आर वह उद्यम करते-करते मात्र अपने आत्मा में ही “यह से हू” 
ऐसी अहं बुद्धि हो तव सस्यकद्ृष्टि होता है | जेसे-शरीर में अहंबुद्धि 
है कि यह में हूँ” उसी प्रकार चेतन्य स्वरूप आत्मा में 
अनुभव पूषेक अहंबुद्धि हो तभी सम्यग्दर्शन होता है। चोथे गुण- 
स्थान से दी झुद्ध परिणति प्रारम्म हो जाती है। झुद्ध उपयोग चोथे 
गुणस्थान में अल्पकाल वक हो रहता है। उस ससय बुद्धि पूर्वक 
कपषाय नहों है। शुद्धोपयोग होने पर भी अभी वुद्धि पूवक राग भी 
है, स्वथा बीतरागता नहीं हा गई है | त्वभाव सम्मुख ही उपयोग है 
वहाँ बुद्धि पूबक राग नहीं है। अन्तर में अठुभूति पूर्वक चेदन हो 
गया हैं कि-सें तो ज्ञानमृति आत्मा ही हूँ ।-इसका नाम सम्यर्द्र्शन है| 
जब तक ऐसा अनुभव न हो तवतक दठत्वविचार का उच्चम करता दी 
रहता है | अपने सावों को चरावर जानता हैं। में ज्ञानानन्द आत्मा 
) आत्ना के आश्रव से स्यग्दर्शनादि हों वे मुकके दितरूप हैं--इस- 
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प्रकार अनुभूतिपुवक स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ज्ञान से जाने तभा सम्य- 
कटष्टि है।. निर्विकल्प अनुभव में मति-श्रुतज्ञान भो स्वानुभष अ्त्यक्ष 
है। ऐसे ज्ञान से आत्मा के स्वभाव को ही अपने रूप जाने वह जीव 
संम्यन्दष्टि है। जो सस्यकत्वसन्मुख जीव बैंसा अभ्यास करता है 
वह अल्पकाल में ही सस्यग्दशन प्राप्त करता है; इसी भव में प्राप्त 
करता है; अथवा इस भव के संस्कार लेकर जहाँ जाये वहाँ प्राप्त करता 
है। तियद्ध में भी कोई जीव पूव संस्कारों के वल से निमित्त बिला भी 
सम्यक्त्व प्राप्त कर लेता है। अंतर में स्व सन्मुख होने का अभ्यास 
करते-करते पिथ्यात्व का रस एकदम कम होता जाता है; और ऐसा 
अभ्यास करते-करते स्वरूप सन्मुख होने पर मिथ्यात्व का अभाव हो 
जाता है। यहाँ उद्यम करे और सामने कर्मोका रस दूर न हो ऐसा नहीं 
हो सकता। यहाँ सम्यकत्व हुआ बहाँ सामने मिथ्यात्व कर्मो का 
अभाव होता ही जाता है;--ऐसा निमित्त मैमित्तिक संबंध है | तथापि 
कोई किसी का कती नहीं है। अंतर में स्वरूप सन्मुख होने का उद्यम 
करना ही सम्यकत्व का मूल कारण है, तथा देव-गुरु आदि बाह्य 
निमित्त हैं। किसी जीव को वर्तमान में वैसे निमित्त न भी हों तथापि 
पूर्व संस्कारों के बल से सम्यक्त्व को प्राप्त हो जाता है। पूर्वकाल में 
उसे देशनालब्धि तो अवश्य प्राप्त होना ही चाहिये यह तो नियम है। 
त्त्व॒विचार करके यथार्थ तत्त्वनिर्णय का उद्यम न करे तो वह जीव 
सम्यक्त्व का अधिकारी नहीं है । 


तत्वविचार होते ही सम्यक्त्थ का अधिकारी 


देखो, तत्त्व विचार की महिमा ! तत्त्व विचार रहित देवादिक 


9४४ मोक्तमार्ग प्रकाशक की किरएें 


तत्त्व प्रतोति-अंतरंग अनुभूति नहीं की, ज्ञायक सन्मुख नहीं हुआ तो 
उसे तत्त्व विचार द्वारा वयवहार धमम की रुचि रह जाती है, किन्तु 
वस्तुस्व॒भाव को ग्राप्त नहीं होता । इसलिये ज्ञायक सन्मुख अनुभूति ही 
प्रधान है, वद्दी सम्यक्तत्व है । 

पुनश्च , किसी को देवादिक की प्रतीति ओर सम्यकत्व एक साथ 
होते हैं। पहले कद्दा है कि देवादिक की प्रतीति करता. है और फिर 
सम्यक्त्व होता है, अथवा नहीं भी होता । यहाँ कहा है कि देवादिक 
को प्रतीति हुईं वहाँ अंतरंग ज्ञायक स्वभाव की दृष्टि की, इसलिये 
दोनों एक साथ होते हैं। तथा सम्यक्त्व के साथ ही किसी. को ब्रत- 
तपादि होते हैं, किसी को नहीं भी होते, किन्तु सम्यक्त्व के समय देव- 
गुरु-शास्त्र की प्रतीति तो नियमरूप होती है। सच्चे देवादिक को 
प्रतीति के बिना तो सम्यकत्व नहीं हो -सकता । हाँ, सच्चे देवादिक की 
प्रतीति हो, किन्तु अंतरंग तत्त्व की अनुभूति न करे तो सम्यकत्व 
नहीं हो सकता | अनेक जीव तो सम्यक्त्व होने के पश्चात्त्‌ ब्रतादि 
अगीकार करते हें, किन्हीं के एक साथ भी होते हैं । 

इसग्रकार तत्त्वविचार वाला सम्यक्त्वका अधिकारी है; किन्तु 
उस सम्यक्त्व हो दी जाये-ऐसा नियम नहीं है। आत्मसन्मुख परि- 
णाम न कर तो सम्यक्त्य नहीं होता; क्योंकि सम्यक्त्व हो नेसे पूव पाँच 
लब्धि का द्ोना कहा है। सम्यक्त्व होते समय शुद्धोपयोग-निर्वि- 
कल्प ध्यान होता है। वहाँ बुद्धिपूषक के विकल्प छूट जाते हैं; अती 
न्द्रिय आनंद का वेदन होता है। 

ह पाँच लब्धियों का स्वरूप 
तज्योपशमत्रन्धि, विशुद्धिलब्धि, देशनालब्धि, प्रायोग्यलव्धि, और 

ऋरणलब्धि-यह पॉच लब्धियाँ सम्यकत्व होने से पृव होती हैं । 
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(१) क्षयोपशमलब्धिः--जिसके होने से वत्वविचार हो सके- 
ऐसा ज्ञानावरणादि कर्मों का क्षयोपशम हो, अथीत्‌ उदयकाल को प्राप्त 
सर्वंधाति स्पर्धकों के निषेकों के उदय का अभाव बह क्षय है, तथा 
भविष्यकाल में उदय आने योग्य कर्मो का सत्ता रूप से रहना वह उप- 
शम है। ऐसी देशघाती स्पधेकों के उदय सहित कर्मो की अवस्था का 
नाम क्षयोपशम है, और-ऐसा ज्ञान की प्राप्ति वह क्षयोपशम लब्धि 


है। 


(२) विशुद्धिलव्धि--मोहकी मंदता अर्थात्‌ मंदकधायरूप भाव 


हों कि जिनसे तत्वविचार होसके वह विशुद्धिलब्धि है। 


(३) देशनालव्धिः--श्री जिनेन्द्रदेव द्वारा उपदेशित तत्वों की 
धारणा होना, उनका विचार होना वह देशनालब्धि है। नरकादि में 
जहाँ उपदेश का निमित्त न हो वहाँ वह पूर्व संस्कारों से होती है। यहाँ 
“उपदेश” कहा है। कोई उपदेश के बिना मात्र शास्त्र पढ़कर देशना- 
लब्धि प्राप्त कर सके-ऐसा नहीं हो सकता । उपदेशित तत्वों का बरा- 
बर श्रवण, ग्रहण पूर्वक पक्की धारणा होना चाहिये । 

(४ ) प्रायोग्यलब्धिः--कर्मोकी पूव सत्ता घटकर अंतः कोड़ा- 
कोड़ी सागर प्रमाण रह जाये तथा नवीन बंध भी अंतः कोड़ा-कोड़ी 
सागर प्रमाण के संख्यातवें भागमात्र हो; वह भी उस लब्धिकाल से 
लेकर क्रमशः घटता द्वी जाये और कुछ पाप प्रकृतियोंका वंध क्रमशः 
मिटता जाये;--इस्यादि योग्य अवस्था द्ोनेका नाम प्रायोग्यलब्धि है। 
यह चारों लब्धियाँ भठ्य और अभव्य दोनोंके होती हैं। यह चारों 
लब्धियाँ होनेके पश्चात्‌ सम्यक्त्व हो तो हो, और न द्दो तो न भी 
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हो-ऐसा श्री लब्विसार में कहा है; इसलिये उस तत्वविचारवाले को 
भी सम्यक्त्व होमेका नियस नहीं है | जैसे--किसीको हितशिक्षा दी; 
उसे जानकर वह विचार करे कि--यह जो शिक्षा दो है वह किस 
प्रकार है ? फिर विचार करने से उसे 'ऐसी ही है?--इसग्रकार उस 
शिक्षा की प्रवीति होजाती है; अथवा अन्यथा विचार होता है, तथा 
अन्य विचारमें लीन होकर उस शिक्षाका निर्धार न करे तो उसे प्रतीति 
नहीं भी होती | उसीग्रकार श्री गुरुने तत्व उपदेश दिया; उसे जानकर 
विचार करे कि--यह जो उपदेश दिया बह किस प्रकार है? फिर 
विचार करने से उसे “ऐसा ही है?”--ऐसी प्रतीति हो जाती है, अथवा 
न्यथा विचार होता है; तथा अन्य विचारमें लीन होकर उस उपदेश 
का निर्धार न करे तो प्रतीति नहीं भी होती। किन्तु उसका उद्यम तो 
मात्र तक्त्वविचार करने का ही है। 
प्रथम चार लव्धियाँ तो मिथ्यादृष्टि भव्य-अभव्य दोनों जीवोंको 
होती हैं; किन्तु सम्यक्त्व होनेपर तो यह चार लब्वियाँ अवश्य होती 
ही हैं। पाँचवीं करणलब्धि होनेपर तुरन्त सम्यक्त्व अवश्य प्रगट 
होता है इसलिये तत्त्व विचारवाले को सम्यकत्व होने का नियम नहीं 
है। जेसे--किसीने किसी को हित शिक्षा दी हो; उसे जानकर वह 
विचार करे कि--यह जो शिक्षा दी है वह किस प्रकार है? फिर 
विचार करने पर “ऐसी ही है?--इसग्रकार उस शिक्षा को प्रतीति हो 
जाये । 


अथवा अन्यथा विचार हो जाये या अन्य विचार में लग जाये 
ओर उस शिक्षा का निर्धार न करे, तो प्रतीति नहीं होती | उसीग्रकार 
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श्री गुरुने उपदेश दिया हो, वहाँ पहले विचार करे और फिर अन्यथा 
विचारमें लग जाये, अथवा विशेष विचार करके निधार न करे तो 
अंतरंग प्रतीति नहीं होती । 

पाँचवीं करणलब्धि होनेपर सम्यग्दशेन अवश्य द्ोता है।-- 
उसका अब वर्णन करेंगे | 


[वीर सं २४७६, प्र० वैशाख शुक्ला १५ ब्रुधवार २९-४-५३ | 


यह सम्यक्त्वसन्मुख जीवका वर्णन चल रहा है। तत्त्वविचार 
का उद्यम करनेसे जीवको सम्यग्दशन होता है, तब पहले पाँच 
लब्धियाँ होती हैं | उनमें पहली चार लव्धियाँ तो प्रत्येक जीवकों हो 
सकती हैं, किन्तु पाँचवरीं जो करणलब्धि है वह होने पर जीबको 
अंतमु हू्त में अवश्य ही सम्यकत्व होता है । उस करणलव्धि का यह 
वर्णन द्वो रह है। 

(५) करणलव्धिः--पाँचवीं करणलब्धि होनेपर सस्वकत्व 
अवश्य होता ही है--ऐसा नियम है; किन्तु वह करणलब्धि तो उसी 
जीवके होती है जिसके पूर्व कथित चार लब्धियाँ हुई हों और अंत- 
मु हृते के पश्चात्‌ सम्यक्त्थ होना हो। उस करणलब्विवाले जीवके 
बुद्धिपूवक तो इतना ही उद्यम होता है कि--उपयोग को तसत्त्वविचार 
में तद् प द्ोकर लगाता है ओर उससे प्रति समय उसके परिणाम 
निमल होते जाते हैं | जैसे--किसी को शिक्षा का विचार ऐसा निर्मल 
होने लगा कि जिससे उसे तुरन्त ही शिक्षा की प्रतीति हो जायेगी। 
उसीप्रकार तत्त्व उपदेशका विचार ऐसा निर्मल होने लगा कि जिससे 
उस उसका श्रद्धान हो जायेगा। और उन परिणामों का तारतस्य 
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केवलज्ञान द्वारा देखा, उसीके द्वारा करणानुयोग में उसका निरूपण 
किया है । उस करणुलब्धि के तीन भेद हैं:--अधः्करण, अपूर्वकरंण 
ओर अनिवृत्तिकरण | उसका विशेष विवरण तो श्री लब्धिसाएं 
शास्त्रमें किया है, उससे जानना । 

अंतरमें चैतन्य स्वभाव सम्मुख परिणाम दौने पर भीतर के.ई 
सूक्ष्म परिणाम हो जाते हैं वे केवलीगम्य हैं। “में अधःकरण करूँ, 
अनिवृत्तिकरण करूँ ?”,--ऐसा लक्ष नहीं होता, किम्ठु अन्तरमें चैतन्य 
सन्मुख तत्वविचार का उद्यम करने पर वेसे अधःकरणादिके परिणाम 
हों जाते हैं, वे अपनेको बुद्धिगम्य नहीं हैं । ह 

अध्यात्मदृष्टि से आत्मसन्मुख परिणाम हुए हैं, और आगमदृष्टि 
से तीन करण के परिणाम हुए हैं--ऐसा कहा जाता है। जीवकों 
विशुद्ध परिणामों का निमित्त होनेपर कर्मों का वैसा परिणमन हो 
जाता है, किन्तु जीवका उद्यम तो अपने स्वभाव-सन्मुख परिणाम का 


ही है। 
सम्यग्द्शन प्राप्त करनेके पश्चात्‌ फिर कोई जीव विपरीत अँधि- 


प्राय द्वारा अष्ट होकर संखारमे परिभ्रमण करता है। मिथ्यात्व कर्म 
के उदयमें युक्त होने से सम्यक्त्वका अभाव हो जाता है ओर मिश्या- 
त्वकमं का अभाव होने पर सम्यक्त्व हो जाता है--ऐसा कहा है 
निमित्तसे कथन है । जिस समय यहाँ जीवके परिणाम स्पभाव-सन्मुख 
होते हैं, और सम्यकत्व होता है, उस समय सामने मिथ्यात्व कर्मोंका 
उदय नहीं होता--ऐसा जानना | 
परिणामों की विचित्रता 
देखो, परिणामोंकी व्चित्रता | कोई जीव तो ग्यारहवें गुण- 
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सुधानमें यथाख्यात चारित्र प्राप्त करके फिर प्रिथ्यार्ष्टि होकर किंचित 
न्यून अध. पुठ्नल परावतेन काल तक संसारमें भटकता है, और क़ोई 
ज्ञीब नित्य तिगोदमें से निकलकर मनुष्य होकर आठ वर्षुकी, आयु 
सें सिथ्यात्वसे: छूटकर अंतमु हतमें केवलज्ञान प्राप्त करता है |-ऐसा 
ज्ाज़कर अपने परिणामोंको बिगाड़ने का भय रखना तथा सुधारने का 
पुपाय. करता चाहिये । 


' : -अनादि निगोद्‌ में से निकलकर महुष्य होता है ओर आठ 
वर्षमें सम्यकत्व प्राप्त करके अंतमु हूते में ही केदलज्ञान प्राप्त केर लेता 
है; ओर कोई जीव ग्यारहवें गुणस्थानसे गिरकर फिर निगोदमें जाता 
है | उसमें जीवके परिणामोंकी ही विच्ित्रता है; किसी अन्यके कारण 
बसा नहीं होता | किसी जीवने निगोदु और सिद्धपूर्यायके वीच मलु- 
ध्यक[ एक दी. भव किया--आठ वर्षः्पहले लिगोद्से ओर. आठ वे 
ब्राद केंवली | ओर दूसरा कोई जीव ग्थारदवें गुणस्थानसे गिरकर फिर 
निगोदमं |--ऐसा जानकर स्वयं अपने परिणाम सुधारने का, साव- 
धान-होकर स्वसन्मुखतास उद्यम रखता चाहिये | - स्वयं अपने. परि- 
शार्मों को बिगाड़ने का भय और सुधारनेका उद्यम रखना चाहिये। 


पुन्तरश्च, उस सादि मिथ्यादृष्टिको यदि कुछ काल सिश्यात्वका 
उद्यग्नः रहे तो वाह्यं जेनपना नष्ट नहीं होता, तत्त्वोंका अश्नद्धान प्रगढ 
नहीं होता तथा विचार किये बिना या अल्प विचारसे ही उसे पुनः 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति हो जाती है; तथा यदि अधिक काल तक उसे 
मिथ्यात्वका उदय रहे तो जेसी अनादि मिश्याइष्टिकी दशा होती 
वैसी द्वी दशा उसकी हो जाती है । गद्दी त्व मिथ्यात्वको भी वह ग्रदण 
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करता है; तथा निगोदादिक में भी भटकता है; उसका कीई प्रमाण 
नहीं है। 

पुनश्च, काई जीव सम्यकत्व से भ्रष्ट होकर सासादनी होता है 
तो वहां जधन्य एकसमय तथा उत्कृष्ट छुदद आवली प्रमाण काल रहता ह 
है। उसके परिणामोंकी दशा वचन द्वारा नहीं कही जा सकती। यहाँ 
सूक््मकालमात्र किसी जातिके केवलीगम्य परिणाम होते हैं वहाँ अन- 
न्वातुबंधीका उदय होता है; किन्तु मिथ्यात्वका उदय नहीं दोवा। 
उसका स्वरूप आगम ग्रमाणसे जानना ) 2 


पुनश्च, कोई जीव सम्यक्त्वसे अरष्ट होकर मिश्र गुणस्थानको 
प्राप्त होता है | वहां उसे मिश्रमोहनीयका उद्‌य दोता है। उसका काले 
मध्य अन्तमु हू्त मात्र है। उसका काल भी अल्प है इसलिये उसके 
परिणाम भी केवलक्ञानगम्य हैं। यहाँ इतना भासित होता है कि-- 
जैसे किसी को शिक्षा दी; उसे वह कुछ सत्य तथा कुछ असत्य एक 
ही काजमें मानता है; उसीग्रकार इसे भी तत्त्वका श्रद्धान-अश्रद्धान 
एक दी कालमें होता है, वद मिश्रद्शा है। | 


सम्बग्दशनसे भ्रष्ट होकर जो जीव अज्ञानी होकर निगोदर्स 
गया है, उसकी दशा भी अनादि अज्ञानी की भांति हो जाती है । दीं, 
उसे संसार परिमित द्वो गया है, किन्तु बतेमानमें तो उसे मिथ्याज्ञान 
दी है | सम्यकत्व प्राप्त करके फिर भ्रष्ट हुआ उसके ज्ञानको “मिथ्या- 
ज्ञान” न कहा जाये-ऐसा नहीं है। सम्यर्दशंन आप्त करनेवाले की 
दृष्टि तो स्वभावसन्मुख ही है; उसके समय-समय के सूच््मपरिणामों 
मे छद्मस्थ नहीं पकड़ सकता । 
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. तीसरा सिश्रगुणस्थान है, किन्तु वहाँ मिश्रका अथ ऐसा नहीं है 
कि सच्चे देव-गुरुकी माने ओर कुदेव-कुगुरु को भी माने । कुदेव- 
कुगुरुको मानता है वह तो प्रत्यक्ष मिथ्यादृष्टि है। 

. प्रश्न--'हमारे तो जिनदेव तथा अन्यदेव सभी वंदन फरने 
योग्य हैं?---इत्यादि मिश्रश्रद्धानकों मिश्रगुणस्थान केइते हैं ? 


उत्तर--नहीं; वह तो प्रत्यक्ष मिश्यात्वद्शा दै। व्यवद्दारूप 
देवादिकका श्रद्धान होने पर भी मिश्यात्व रहृतां है; तब फिर यह तो 
देव-कुदेवका कोई निणय द्वी नहीं हे, इसलिये इसके तो प्रगट विनय 
मिथ्यात्व है--ऐसा मानना । 


सच्चे देव-शुरुको माने, तथापि अंतरमें आत्माकी निर्विकल्प 
श्रद्धा न हो तो बह मिथ्यादृष्टि ही रहता है; उसे भी सिश्रगुणस्थाल 
नहीं कहते, तब फिर जिसे अभी सच्चे स्वज्षदेव और कुदेव का 
विवेक नहीं हे ओर सबको समान मानता है वह तो विनयमिथ्या- 
दृष्टि है। उसके मिश्रगुणस्थान नहीं है, किन्तु स्पष्ट पहला मिथ्यात्व- 
गुणस्थान है । ु | 

--इसप्रकार सम्यक्त्व सनन्‍्मुख मिथ्याहृष्टियोंका कथन किया, 
तथा प्रसंगोषात अन्य कथन भी किया । इसग्रकार जेन मता- 
वलम्बी मिथ्यादहष्टियोँ के स्वरूप का निरूपण किया यहां 
नानाप्रकार के मिथ्यादृष्टियों का कथन किया है; उसका प्रयोजन इतना 
ही जानना कि-उन प्रकारों को सममकर अपने में बेसा कोई दोष हो; 
तो उसे दूर करके सम्यकृश्रद्धान युक्त होना, किन्तु अन्य के ऐसे दोष 
देखकर कपायी नहीं बनना चाहिये; क्योंकि अपना भला-बुरा तो अपने 


प्र४र मोक्षमार्ग श्रकाशक की-किरखों 


परिणामों से होता है। यदि अन्य को रुचिवान देखे तो उसे उपदेश 
देकर उसका भी भत्ञा करना | 

जड़-चेतन के परिणाम ग्रतिसमय स्वयं अप्रने से क्रमबद्ध होते 
हैं::-ऐसा वस्तुस्वरूप सर्वज्ञ के अतिरिक्त अन्य मतों में कहाँ है (- 
कहीं नहीं है । आत्मा का ज्ञायक-स्व॒भाव है स्वयं ज्ञायक है; एकद्रड्य 
दूसरे पदाथ का कुछ भी काय कर सकते नहीं ओर जड़-चेतन के प्रति: 
समयके परिणाम स्वतंत्र होते हैं ।--ऐसी यथाथ बस्तुस्थिति द्गम्बर 
जैनमत में ही है । 

मिथ्या्ष्ट जीवों का कथन किया है उसे समझकर अपने में बैसाः 
कोई दोष द्वो तो उसे दूर करनेके लिये वहे वर्णन किया है । आत्महित 
के लिये स्वयं अपना विचार कर आत्माकी रुचि करके मिथ्यात्व टाल- 
कर सम्यक्त्वका उद्यम करना बह प्रयोजन है | 

| सेंसार का मूल मिथ्यात्व है 

अपने परिणामों को सुधारने का उपाय करना योग्य है, इस- 
लिये सव प्रकार के मिथ्यात्व भाव छोड़कर सम्यस्टष्टि होना योग्य है; 
क्योंकि संसार का मूल मिथ्यात्व है। मिथ्थात्व के समान दूसरा 
कोई पाप नहीं है । एक मिथ्यात्व ओर उसके साथ अन॒॑तानुबंधी का 
अभाव होने पर इकतालीस कर्म: प्रकृतियों का बंध तो मिट ही जाता 
है, तथा कर्मों की अंतः कोड़ा कोड़ी सागर की.स्थिति रह जाती है 
ओर अनुभाग भी अल्प रह जाता है । अल्पकाल में ही वह मोतज्ञपद्‌ 
प्राप्त करता है; किंतु मिथ्यात्व का सदूभाव रहने से अन्य. अनेक 
उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं होता । इसलिये हरएक प्रयत्न. द्वारा भी 
सब श्रकार से उस मिथ्यात्व का लाश करना योग्य है,। 
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कर्मोदि पर के कारण जीव के परिणाम बिगढ़ते-सुधरते नहीं हैं; 

किंतु अपने ही उद्यम से विगाड़-सुधार-होता है; इसलिये ऐसा उपदेश 
है कि अपने परिणामों को सुधारने का उद्यम करना योग्य है। 

इसलिये सब प्रकार के मिथ्यासाव छोड़कर स्वभावसन्मुख होना 
योग्य है। सम्यग्दशन ही परम हितका उपाय है । सम्यकदर्शनके बिना 
शुसभाव करे तो भी कल्याण नहीं है; क्‍योंकि संसार का मूल 
मिथ्यात्व है । मिथ्यात्व के समान अन्य कोई पाप नहीं हैं । 
सम्यरद्शन होने से मिथ्यात्व. और अनंतानुबंधी का 
अभाद हुआ तथा जीवकी इतनी शुद्ध परिण॒ति हुईं कि उस जीव को 
४१ कम प्रकृतियों का बंध तो होता ही नहीं, और पू्वेकम की स्थिति 
अंतः कोड़ा-कोड़ी सागर ही रहती है; तथा घातिकम आदिसें अनुभाग 
भी अल्प ही रह जाता है। देखो, यह सम्यग्दशत्त का प्रताप ! सम्य- 
ग्शेतस होने पर अवश्य ही अल्पकालमें मोक्षपद्‌ ग्राप्त करता है और 
मिथ्यात्ववाले जीवकों चाहे जितने उपाय करने पर भी सोक्ष नहीं 
होता। इसलिये हर किसी प्रयत्न द्वारा सब प्रकारस उस मिथ्यात्वका 
नाश करके सस्यग्द्शन प्रगट करना योग्य है--इस उपायसे जीवका 
कल्याण द्ोता है । 

--इसकप्रकार श्री “मोक्षमा्ग प्रकाशक की किरणों में जेनसता- 
वलस्वी सिथ्यादृष्टियों का निरूपण करनेवाला सातवाँ अधिकार 
समाप्त हुआ। 


के समाप्त #ँ 


